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झोश्म्‌ 


मूमिका 
नयेन विनयः इंति 
( नीति के साथ विनय है ) 

मनुष्य के अन्तः करण में जब कोई विचार स्थान पकड़ लेता 

है, तब उस विचार को भाषण या छेख द्वारा प्रकट करना ही 
पढ़ता है | यदि ऐसा न किया जाए तो मनुष्य के मन में विकलता 
बनी दी रद्दती है; इस के दूर करने का उपायान्तर कोई नहीं है । 
अन्तस्थ विचार मनुष्य को ऐसा करने के लिए बाधित कर ही देते 
। स्व अकार की विधाओं के विकास का यही बीज है। मन में 
किस ससय किस विचार का उदय हो जावे, इस का ठोक ९ पता 
लगाना कठिन है। इस के उदाहरण संख्तर में भनेक मिलते हैं । 
कोई पुरुष प्रथम आयु में भला जाना जाता है. ओर अन्‍्तावस्था 
में कुपण गामी देखने में आता है। किसो पुरुष की प्रवृति एक 
समय में छुमाग में है, तो कालान्तर में वह कुमार में गति करने 
लग जाते हैं। एक बालक बढ़ा ही चपंल और सावधान होता है, 
परन्तु बंदी युवावस्था में जा कर मन्द पड़ जाता है। ओर कहीं 
इस के विपरीत बोध होता है। इस प्रकार के तारतम्य का होना 
सन्‍्द विचारों के आश्रित हे । परन्तु पू्थ संस्कार जन्य उत्कट 
विचार मनुंष्य को समानावस्था में ले जाते हैं । अरर हेर फेर होने 
पर भी वह अपनी अवस्था में जांगरूक हो जाते हैं । इस से यह 
मानना ही पढ़ता है, कि मनुष्य की मनोकृत्ति ओर तदनुकूल 
प्रवृत्ति विचित्र रूपा है। व्यक्ति भेद से तो इस को अनन्तता है, 
परन्तु सांमान्यरूप से बृत्ति के दो भेद हैं । एक साध्वी दूसरी 
असाध्यी | इन में से एक सन्मार्ग और दूसरी मन्द्‌ मागे की 
प्रसारिका है । सज्जन पुरुष भाषण या लेख के द्वारा मन्द प्रवृत्ति 


६ 
को जो पुरुषाथ की विधातिका है, सुलाने भौर सत्मवृत्ति को जो 


मनुष्य समाज की दितकारिका है, जगाने का यथा शक्ति यथामति 
सदेव यत्न करते रहते हैं | वे अपने काय को पूरा कर के समय 
आते संसार से चल देते हैं । यदि जनता का भाग्य अच्छा हो तो 
उन के वचन का सहारा ले कर सुख भोग भागी बन जाती है । 
यदि आलस्य में रहे. प्रमाद करे ती इुश पाती है। 
पाठक विचार करें, कि आय जाति के पास वेद जो सृष्टि सम- 
काल से हिताद्वित दर्शाने का कोष विद्यमान है, उपनिष दें जिन में 
अन्त: करण को पवित्र करने के उपायों और आत्म साक्षात्कार के 
साधनों का निरूपण उपस्थित है, दर्शन प्रन्थ जिन में बड़े ही युक्ति 
बाद के साथ पदार्थ का विवेचन किया गया है, जो मनुष्य के मन 
में से संशय और व्यामोह को दूर कर मनुष्य को निर्भय बना देते 
हैं--देखे जाते हैं | यह सब ग्रन्थ अपनी महिमा में महान हैं । इन 
के अनुष्ठान में मनुष्य समाज का कल्याण है। ऐसे महत्व पूरो 
उपदेशों के होते हुए भी आर्य जाति कुत्सित माग में केसे गति 
करने लग गई ९ समम में नहीं श्राता। सवे प्रकार का दुःख सामने 
आने पर भी इस भेद को जानने का इस में विचार ही उदय नहीं 
होता । कितनी गहरी भूल है ।यथा कोई पुरुष तृषा से व्याकुल 
हुआ गंगा तट पर सुन्दर जल के समीप बेठा हुआ ऐसा मनोरथ 
कर रहा है कि कहीं जा कर कूप को खोद, जल निकाल कर ठषा 
को बुकाए, और कष्ट को मिटाए | इस के समतुल्य भार जाति 
की भूल का निदशेन है। इस अवस्था को देख कर तो यही कद्दना 
पड़ता है, कि आर्य जाति ने प्रमाद और लापरवाद्दी से उन सद्‌- 
प्रन्थों के उपदेशों से अपने ध्यान को हूटा कर, मनमानी अधूरी 
कल्पनाओं से अपने सम्बन्ध को जोड़ लिया है| इस का फल यह 
हुआ, कि बुद्धि बल, वेभव, ऐश्वयं सामथ्य स्वाधीनतादि उत्तम 
गुणों में इस का साथ छोड़ दिया | पदाथ अरब भी विद्यमान हैं" 


यदि विचार पूथंक उनका अवलोकन तदनन्तर उनका अनुष्ठान और 
अपने संभलने का ठीक २ ध्यान हो तो फिर समय के'अ्रनुकूल होकर 
या उसको अपने अनुकूल बना कर श्राप्तव्यस्थान प्राप्त हो सकता है । 
संसार में किसी भी नूतन विचार का (समय के चक्र में जिस 

का कभी भी आविभोव न हुआ हो) उदय नहीं हो सकता है । 
सृष्टि ओर इस की समस्त वस्तुएं परिवत्तन शील हैं, इसलिए विचार 
घारां का रूपान्तर या उदय अ्रस्त होते रहना तो अवश्यम्भाबी है। 
संसार में न होने वाली वस्तु का होना, और होने वाली वस्तु का न 
होना, कदापि संभव नहीं है | इतना मानना ठीक ही है, कि अस्तमय 
हुए सद्ठिचारों का लुप्त प्राय सम्यक्‌ व्यवद्दारों का जिस व्यक्ति के 
द्वारा प्रादु भाव होता है, लोगों की दृष्टि में उसकासुयश होता है। और 
वह कार्य उस छे नाम से ख्याति पा जाताहै। यह उत्तमाशय महा- 
त्माओं की कृति होती है, साधारण पुरुषइतने ऊँचे नहीं जा सकते हैं । 

“ बेदोद्वार का श्रय ऋषि दयानन्द को ” 
यथा संप्रति यथार्थ वेदाथ लुप्तप्राय हो चुका था, ऋषि दयानन्द 
जी महाराज के बिचार सन्नियात से पुनः उस का प्रकाश और 
नियामक नियमों के साथ वेदा्थ का यथार्थ कोटि में लाने के लिए 
विचार संघषे होने लगा । यदि विवाद को छोड़ कर प्रम प्रीति से 
सञज्जनता की रीति से उचितश्रम साधु परिश्रम्म के साथ, ऋषि 
मुनियों के अमुभव सिद्ध वेदाथ हस्तगत हो जावेगा तो इस में आये 
जासि फा बड़ा ही कल्याण होगा ओर इसका भेय ऋषि को ही होगा । 
ग्रन्थ प्रणयन का प्रेरक हेतु 

जेसे समस्त संसार प्रकृति में जा समाता और कुछ काल के 
पश्चात्‌ फिर रृष्टिपयथ में आता है, इसी प्रकार विचारधारा कभी 
तीतता में आती और कभी शान्त हो जाती है। इसी रीती से 
बाधित द्वोकर मैंने भी इस '* सनन्‍्माग दर्शन ” नामक पुस्तक को 
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लखबद् किया है। अनेक बार विचार किया कि इस कृति के करने खे 
केवल उपद्दास ही होगा, अतएव इसका त्यागना दी द्वितकर है.। में तो 
इस ब्रियार से पीछा छुड़ामा चाहता था, परन्तु इसविचार ने मेरा 
पीछा न-छोड़ा और अन्त में यह काये कराके ही विचार शान्त हुआ । 
विफ्य निर्देश 
इस प्रन्थ की शेली इस प्रकार है, कि ऊपर सूत्ररूप संस्कृत 
बचन हैं ओर नीचे उनकी विस्तृत व्याख्या है। आस्म्म में संस्क्रत 
बच्चन “ शिव शान्ते अद्वेतम ”” क्रो अम्त में “ अत्रेव समाप्तिः 
पुरुषकर्व्यस्पेति ”” है। यह सूत्ररूप. वचन ऋषि कृत वेदभाष्य 
या उप॑निषदों में से लिए गए हैं । और किसो २ का जोड़ मेल भी 
किया गया. है । इस प्रन्थ में सात गति हैं: । 
३. नाम्रस॒हि, २. अशथेप्रति, के शरीराति, ४. जोवगरति, 
५. खंखाहाति, $, सामान्यथगति, ४. सरलगति । इन के आवान्तर 
कई कई भेद हैं, उनका दशेन सूचीपन्न में करें । इस प्रम्थ में इश्वर, 
जीव, बन्ध, मोक्त, सृष्टि उत्पत्ति, प्रलय। व्यवह्यार सम्बन्धी क्चार 
पाठकों को मिलेंग्रे । ह्ितोंपदेश पर, अधिक बल दिया गया है। 
उपयक्त नोति:के सांथ इस-लिए निवेदन किया गया है। कि 
मुझे न तो आषा का ठीक ह्ञान हे, ओर न सिद्धान्तों का ही पूछ 
प्रिक्षान है । लेख शेली से भी अपरिचित सा हूं। और पू्बफर 
सम्बन्ध बिधान से भी यभाथे परिब्ित नहीं हूं । भ्रत प्‌व उद्दार 
आत्मा सब्जनोंसे यह प्रार्थना दे, क्रि जहां त्रुटि देखें सुधार हे । 
ब्रह्मपस 
यदि मनुष्य से जनद्वित के निमित्त, अल्प या बहु काग्र बन्नता है 
लो वह सब परमात्मा को दयाहष्टि भौर कृपा वृष्टि का 
ही फल है ।,इस लिए उस्र के ही अप्रेण है । जिल्लकी 
वस्तु उस्र छो ही सम्रपेण है । शम्‌ ॥ ह 
सवंदानन्द 
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शिवम्‌ ! शान्तम्‌ !! श्रद्वंतम !|! 


वे सच्छाग्रप्रसिद्ध, ऋषि-मुनि-विद्वानों के अनुभवसिद्ध 

यह “ओम” परमात्मा का सर्वोत्तम और पवित्र नाम है। 
उपनिषदों में बड़ी सुन्दर रीति से इस का व्याख्यान है । युक्ति 
युक्त बात को ग्रहण और अयुक्त के परित्याग का आदेश करने 
वाले दशन ग्रन्थों में इस के द्वारा उपासना का विधान है 
और इस के ही स्मरण की आज्ञा वेदों में विद्यमान है ओम' 
पदवाच्य परमात्मा का साक्षात्कार मनुष्य के कल्याण का 
निदान है विचार करने से सर्वत्र इस की महिमा का गान है। 
यह सिद्ध हो रहा है । 

व्याकरण की रीति से “ अ-उ-म्‌ '' इन तीनों के मेल 
से “ओम ' शब्द सिद्ध होता है यह अव्युत्पन्न है। द्वितीय 
अव' धातु से औणादिक भन्‌' प्रत्यय के विधान से ओम 
बनता है इस को व्युत्यन्न कहते हैं। अतएव “अब” धातु के 
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जितने अर्थ हैं उन सब का यह बोधक है | अब धातु के अर्थ 
यह हैं-रक्षण, गति, कान्ति, प्रीति, तृप्ति, अवगम, प्रवेश, 
श्रवण, स्वाम्यथं, याचन, क्रिया, इच्छा, दीप, वाप्ति, 
आलिक्षनन, हिसा, दान, भाग ओर वृद्धि यह १६ अथ हैं 
इन का साधारण विवरण यह है। १. रक्षण-साक्षात्‌ अथवा 
परम्परा सम्बन्ध से सब का रक्षक । गति के तीन अथे हैं 
“ज्ञान, गमन ओर प्राप्ति” ज्ञान - सर्वेदा याथात्म्यभाव 
से सववे वस्तु का ज्ञाता, गमन -- सदा स्थिर स्वभाव होने पर 
भी संसार चक्र के चलाने का हेतु, प्राप्ति > व्यापक होने से 
स्वेत्र विधमान, सदा सब को प्राप्त । समस्त गति शब्द 
का अथे प्रयत्न भी है; २. गति-ज्ञान पूर्वक संसार मर्यादा 
को चलाने के लिये सपैत्र प्रयत्न का प्रसारक; ३. कान्ति 
इच्छा रहित होने पर भी जीवों की इच्छा पूति का निमित्त; 
७. प्रीति-आनन्द स्वरूप होने से सब की प्रीति का स्थान; 
५. तृप्ति-स्वयं शान्त स्वरूप होने से सदा भक्तों के लिये 
हपोंत्पादक; ६. अवगम--मंगल स्वरूप होने से मोक्ष का 
दाता; ७. प्रवेश-सूक्ष्मतम होने से सब का अन्‍्तरात्मा; ८. 
श्रवण-श्रोत्र इन्द्रिय का निर्माता होने से स्थूल, सूक्ष्म, गुप्त 
और प्रकट शब्दों का श्रावक; £&. स्वाम्यर्थ-सव का स्वयं 
सिद्ध अधिपति होने से स्वामी; १०. याचन-सर्वेश्वयंसम्पन्न 
होने से सदा सव का सहायक और सब की याचना का 
स्थान; ११. क्रिया-क्रियमाण जगत्‌ का निर्मापक होने से 


नामगति ११ 


ज्ञानपूवेक क्रिया का संचारक, स्थूल प्रयत्न का नाम ही 
क्रिया है उपरोक्त प्रयत्न से ही यह भेद है; १२. इच्छा- 
स्वयं इच्छा रहित होने पर भी जीवों के निमित्त शुभ इच्छा 
का प्रकाशक; १३. दीपि-तेजम्थरूप होने से अविद्या अन्ध- 
कार का विनाशक; १४. वाप्ति-अतीन्द्रिय, अतिसूक्ष्म और 
अग्रतीयमान होने स भी शुद्धान्तःकरणा में स्वस्वरूप प्रदर्शक; 
१५. आलिगन-व्याप्य व्यापक भाव सम्बन्ध से सदा स्वत्र 
पूर्ण होने से सव का सम्बन्धी; १६. हिसा-यथार्थ रूप पे वेद 
मर्यादा को पालन करने वाले पुरुषों के अ्ज्ञान, विपरीत ज्ञान 
वेर विरोधादि दुःखोत्पादक दोषों का ध्वंसक; १७. दान- 
सृष्टि समकाल से ही सुख साधन पदार्थो' और उन को उपयोग 
में लाने के निमित्त यथाथे वोध का दाता; १८. भाग-प्रलय 
समय समस्त संसार का विभाजक अर्थात्‌ दृश्यमान स्थूल 
जगत को सृक्ष्म-अटश्य करने का हेतु; १६. वृद्धि-उत्पत्ति 
काल में संसार रचनार्थ सक्ष्म प्रकृति को बढ़ाने, स्थूलपथ 
में लाने और जीवों के कमें-फल भुगाने का निमित्त । 

यदि इन अर्थों का व्याकरण की रीति से विस्तार 
किया जावे तो यह “ओम '” शब्द अनन्तार्थ का द्योतक 
हो सकता है । 

प्रश्न-यदि कोई पुरुष इन अ्रथों का स्वामी हो तो 
उस का नाम भी ओम्र हो सकता है या नहीं ? 

उत्तर-गौणारूप से हो सकता है किन्तु मुख्यरूप से 
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नहीं। कारण यह है कि किसी भी पुरुष में इन अर्थों का 
समावेश नहीं हो सकता। क्योंकि वह अल्पज्ञ, एकदेशी, 
न्यूनता सहित और पूणता रहित है | श्रतएव पर्णा परमात्मा 
का ही यह मुख्य नाम है। इस ओम्र शब्द का विभक्ति 
से भेद, वचन से व्यत्यय और लिगसूचक प्रत्यय से परि- 
वर्तन कभी भी नहीं हो सकता है । यह वृद्धिहासशून्य, 
सदा एक रस रहने से अव्यय संज्ञक है। विभक्ति से भेद 
इस प्रकार होता है-वृक्ष स्थिर है यहां स्थिति क्रिया 
का वृक्ष कर्त्ता है| वृक्ष को स्पश करता है यहां स्पर्श क्रिया 
का वृक्ष कमे है। वृक्ष पर से चन्द्रमा को देखता है यहां 
दर्शन क्रिया का वृक्ष करण है। वृक्ष के लिये जल सींचता 
है यहां सिचन क्रिया का वृक्ष संप्रदान है। वृक्ष से पत्र 
गिरते हैं यहां पतन क्रिया का वृक्ष अपादान है। वृक्ष के 
फल मधुर हैं यहां फल सम्बन्ध से वृक्ष सम्बन्धी है। वृक्ष 
पर पक्षी निवास करते हैं यहां निवास क्रिया का वृक्ष 
अधिकरण है। जिस प्रकार एक वृक्ष को विभक्ति ने कर्त्ता 
कम, करणा, सम्प्रदान, अपादान, सम्बन्ध और अ्रधिकरण 
के रूप में विभक्त कर दिया है इस प्रकार “ओम” 
में परिवर्तेन नहीं हो सकता । इस के आगे विभक्ति आते 
ही अपने रूप को खो देती है | अत एवं यह श्रभेद्य है, 
भेद कारक विभक्ति की शक्ति का यह स्थान नहीं है। 
अग्नि उस हो वस्तु को जला सकती है जो दग्ध होने के 


नामगति १३ 


योग्य हो, अदाद्य वस्तु को जलाने अथवा मिटाने की इस 
में शक्ति ही नहीं है वहां तो अग्नि स्वयमेव शान्त होजाती 
है | इसी प्रकार यह श्रोम्र शब्द सर्वदा अपनी महिमा में 
स्थिर रहता है यह इसका स्वभाव है। कोई भी वस्तु 
अपने स्वभाव का परित्याग नहीं करती । अपरिवतेन 
शील वस्तु को जो बदलने की चेश करता है वह स्वयं ही 
अबल होकर विनष्ट होजाता है। 

वचन से व्यत्यव होना पाठक इस दृष्ठन्त से जान 
सकते हैं-जसे पुरुष शब्द एक वचन, द्विवचन और बहु- 
वचन प्रत्यय फे विधान से “पुरुष: पुरुषी पुरुषाः” ऐसे 
रूपों को धारण कर लेता है ओर उच्चारण में भेद पा 
कर पुरुष एक है दो हैं ओर बहुत हैं इन अर्थों' का द्योतक 
बन जाता है । इस प्रकोर “ओरोम्‌” शब्द में दर्शन, 
उच्चारण और वचन भेद कदापि नहीं हो सकता है | वचन 
विधायक प्रत्यय की प्रतीति, उसकी नीति और प्रीति का 
यह स्थान ही नहीं है । जेसे और शब्दों पर यह अपना 
बल बढ़ा कर उन को अपने वश में लाता है वह “ओम 
शब्द को निहार कर अपनी बलहीनता का अनुभव करता 
हुआ लज्जा से दूरही हट जाता है यह प्रसिद्ध होरहा है। 

लिंग सूचक प्रत्यय जेसे शब्द को पंलिंग, श्रीलिंग 
झौर नपुंसकलिंग के स्वरूप में बदल देते हैं वेसे “ओम 
शब्द में किसी प्रकार का भी परिवतेन स्वरूपभेद नहीं 
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हो सकता । सदा समानरूपमें रहना इसका स्वभाव है। 

शंका-जिस प्रकार ओम शब्द के स्वरूप में किसी 
प्रकार का परिवतेन नहीं होता, उसी प्रकार ऐसे तो 
अनेक अव्यय हैं जी सर्वदा समान रूप में रहते हैं | कभी 
भी विकार को प्राप्त नहीं होते तो फिर श्रोम में ही क्‍या 
विशेषता है ? 

उत्तर-तुल्य गुण होने से भी यह ओम शब्द स्वेदा 
सवेथा उसी अथे का (जो सृष्टि, स्थिति, प्रलय-विधान 
में बड़ा ही चतुर है जिस से यह सब प्रपञच प्रत्यक्ष होता 
है स्वयं कभी दृष्टिपथ में नहीं आता और अपने कार्य 
करने में जिस को किसी सहायक की आवश्यकता नहीं, 
जो अतुल बल पग्रचण्ड तेज, अनन्त सामथ्येशाली है 3) 
बोधक है। कर्थंचित्‌ क्चित्‌ कदाचिदवि अन्याथे का 
वाचक नहीं होता | अतएवं यह “ओम” पद परमात्मा 
का स्वाभाविक नाम है | परमेश्वर से भिन्नार्थ का सूचक 
होना इसका स्वभाव ही नहीं है। इस से अतिरिक्त जितने 
अव्यय पद हैं वह सब भिन्न २ अर्थों के सूचक हैं यदि 
कोई परमेश्वर का वोधक है तो वह प्रकार भेद से अर्थान्तर 
का ज्ञापक भी हो जाता है। यह न्‍्यूनता “श्रोम” पद 
में कभी भी नहीं आसकती । जिस प्रकार ओम शब्द 
में परमात्मा के अनेक नामों का समावेश हो गया है और 
पुनः उन नामों से अनेक विध अथंगौरव की प्रतीति होती 
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है | अन्य किसी भी अव्यय पद से ऐसे अर्थों' का प्रकाश 
नहीं होता । 

व्याकरण की रीति से “ओम” शब्द सिद्ध होकर 
१६ उन्नीस अर्थों का द्योतक है यह पूर्व कह दिया है। 
गणित विद्या के ह्ञाता इस नियम को भली भांति जानते 
हैं कि एक का जो अंक है वह अपने में पूर्णा सर्वतन्त्र 
स्वृतन्त्र है । अतश्व इसकी सत्ता का सद्भाव सर्व अंकों 
में समान और सर्वे अंकों की सत्ता इस एक में विद्यमान 
है | (६) नो का जो अंक है वह सर्वेतन्त्र स्वृतन्त्र तो नहीं 
परन्तु पूर्ण अवश्य है । पूर्ण वह है जो अपने में न्यूता 
को न आने दे । यह ही कारण है कि संख्या एक से 
आरम्भ हो कर नी पर समाप्त होजाती है शेष इन्हीं अंकों 
काविस्तारा है । एक का अंक सव के आदि, मध्य 
और अन्त में प्रकट हों रहा है| जेसे एक दो 
में तो है किन्तु दो एक में नहीं है । इसी प्रकार छोटी 
संख्या की सत्ता बड़ी संख्या में पाई जाती है। एक का 
अंक सूक्ष्म है शेष सब अंक स्थूल हैं। जिस प्रकार सूक्ष्म 
का समावेश स्थूल में होजाता है उसी प्रकार स्थूल का 
प्रवेश सूक्ष्म में नहीं हो सकता है । नौ पूर्ण संख्या है 
यह ही कारण है कि इस के आगे संख्या का विधान 
नहीं है । जिस प्रकार एक के साथ एक मिलने से दो 
हो जाते हैं । दो के साथ जब एक मिलता है तो तीन 
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कहलाते हैं । इसी प्रकार एक की वृद्धि से संख्या में 
वृद्धि और हानि से हास होता है| यह वृद्धि और हास 
का स्वरूप नो तक बढ़ता है और एकान्त घटता रहता 
है। नव अंक की व्यवस्था अन्य अंकों से भिन्न है। 
जब एक का अंक इस में मिलने के लिये समीप आता 
है तब वह वृद्धि को न प्राप्त कर विन्दु के रूप में बदल 
जाता है परन्तु अपने गौरव को नहीं घटाता है । यह 
सवेदा पूर्णाता का पक्षपाती है यही कारण है कि इस 
बिन्दु ने ही उत्पन्न होकर गणित विद्या को पूर्णा बना दिया 
है| यदि इस को प्रथक कर दिया जावे तो पुनः गणित 
विद्या की परिस्थिति कुछ नहीं रहती और न इसको 
विद्या का स्थान ही मिल सकता है। 

विन्दु और नव अंक में स्वरूप भेद के बिना 
अन्य कुछ भी अन्तर नहीं यह दोनों परस्पर समान 
ही हैं | यह स्थिर सिद्धान्त इस नियम से प्रकट होरहा 
है कि यदि किसी भी अंक के आगे से विन्दु को हटाएंगे 
तो निश्चित वहां से नव को ही मिटाएंगे । पाठक इसे 
दृष्टान्त से समझे:-कि दश के आगे से यदि विन्दु को दूर करे 
तो नव हो लुप्त होता है और यदि (१०१) एक सो एक 
के मध्य से विन्दु को पृथक करे तो €० नव्बे दूर होंगे । 
&० नव्वे में नव तो विद्यमान ही है। पुनः नव के आगे 
से विंदु हटाया जाय तो ८१ इकासी जाते हैं| आठ और 
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एक मिल कर पुनः नव ही होजाता है इसी प्रकार सर्वेत्र 
जानना चाहिये। किसी भी अंक के आगे विदु लाने या 
हटाने से नव ही आते अथवा जाते हैं अतण्व यह इस 
प्रकार अपनी पूर्णता का पूरा परिचय देरहा है । जिस 
प्रकार अन्य अंकों को परस्पर गुणा करने से न्‍्यूनाधिक 
लाभ होता है। नव को गुणा करने से समानता ही रहती 
है कोई भेद नहीं आता है । 

पाठक विचारे' कि अवब' धातु के अर्थ उन्नीस हैं। 
इस में नव और एक दोनों अंक विद्यमान हैं। एक 
स्वरूप से पूर्ण स्वतन्त्र है और नव में न्‍्यूनता कदापि नहीं 
आती यह सरब्वेदा पूर्णता का पक्षपाती समान रूप में ही 
रहता है। एक से आरम्भ होता है और नव पर समाप्त 
होता है। अब' धातु से ओम शब्द सिद्ध होकर पूर्ण 
परमात्मा और उस के सर्व गुणों का बोधक होरहा है। 

नव अंक में जब अन्य अंकों के समान एक का 
मेल होता है तो नव॒ का अंक अन्य सर्व अंकों को 
अपने गर्भ में लेकर विन्दु के रूप में बदल जाता है। 
अब दश का अंक इस विषय को प्रकट कर रहा है। एक 
का अंक तो पूर्ण परमात्मा का (जों सव के आदि, मध्य 
और अवसान में स्वरूप से विराजमान है ) सूचक है 
और बिन्दु प्रकृति के तुल्य है। जेसे वीज वृक्ष को 
अपने गभे में लेकर एक रूप होजाता है किसी प्रकार का 
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भेद भाव दृष्टि में नहीं आता । वेसे ही विलयावस्था में 
सर्व संसार चक्र नष्ट श्र होकर सूक्ष्म मांगे में गति करता 
हुआ प्रकृति के रूप में जा समाता है (यह अवस्था सर्वथा 
अप्रतक्‍्ये, अचिन्त्य है । सुषुप्ति ही इसका यथार्थ उदा- 
हरण है । यह ही तो कारण है कि निद्रा अवस्था का 
सहख वर्ष और एक घटिका समान है और सब के लिये 
समवत्ति है। प्रत्येक प्राणी अपने स्वरूप को भूल कर 
मग्न हो जाता है और जागृत दशा में पुनः तारतम्य की 
उलझनों में फंस जाता है ) और फिर सृष्टि समय ज्ञान 
पूवक परमात्मा के प्रयत्न से स्थूल होकर दृष्टि पथ में आता 
है। मुक्त जीव जो विद्या और तप के प्रभाव से अविद्या 
के बन्धन से पृथक होकर पूरे परमात्मा के विचार और 
स्वात्मसाक्षात्कार से न्यूनता रहित अपने में पूरे होजाते 
हैं वह नव अंक के समान हैं | शेष जीव कारणशरीर 
जिसको अज्ञान अथवा प्रकृति भी कहते हैं तत्सहित 
ओर आत्मज्ञान रहित बन्धन से युक्त सुषुप्ति अवस्था में 
विद्यमान हैं वह दो से लेकर आठ तक के अंकों के समान 
हैं ओर इन अंकों में गुणा या मेल करने से जो इन में 
न्यूनाधिक भाव उत्पन्न होते हैं वे आज्ञानाधीन जीवों 
के कर्म हैं जो संसार में लाकर जन्म और मरण के निमित्त 
न्यूनाधिक सुख और दुःख भोगभागी बनाते हैं जब ईश्वर 
की न्याय व्यवस्था का सहारा पाते हैं। जो इनमें से पुनः 
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प्रभु भक्ति के योग से पूर्णता में आता है वह मोक्षपद को 
पाता है ॥ 

इस कथन से यह सिंद्ध हो रहा है कि परमात्मा 
परिणामविकारशन्य एक अद्वितीय असहाय है | विन्दुसम 
अनादि प्रकृति का उस के साथ सहचार नित्य है और 
जीवों की अवस्था बन्ध मुक्त भेद से दो प्रकार की है जो 
पूर्ण प्रकाश में आते हैं वह मुक्त कहलाते हैं और जो 
अन्धकाराधीन अज्ञानावृत होते हैं वह वन्धन में आते हैं । 
नव अंक के समान मुक्त और अन्य अंकों के समान वद्ध 
हैं । एक और नव के अंक को छोड़ कर शेष अंकों में जो 
तारतम्यसत्ता है वह अविद्याजन्य जीवों के कम हैं जीवों के 
नित्य होने से कमेव्यवस्था भी प्रवाह से नित्य है। सारांश 
यह है कि एक अंक के समान परमेश्वर, विन्दुसमप्रकृति, 
नव अंक के तुल्य मुक्त जीव और शेष अंकों के सदृश 
बद्ध जीव हैं । इन अंकों की तारतम्यता जीवों के कर्मों 
को जतलाती है । कम और संसार प्रवाह से नित्य हैं 
स्वरूप से नहीं । इस कथन का यह आशय है कि 
मुक्तावस्था में कर्म प्रवाह रुक जाता है और प्रलयावस्था 
में संसार टृष्टि पथ में नहीं आता है। 

गणित विद्या भी इस वेदिक सिद्धान्त को वड़ी सुन्द- 
रता से प्रकट कर रही है यद्यपि गणित विद्या का प्रयोजन 
कुछ अन्य ही है तथापि जब कि सर्व विद्याओं का विकाश 


२० सन्‍्मागे दर्शन 
तृश्सिमकाल से ही है तो प्रत्येक विद्या गौर मुख्य भाव 
से अपने २ विषय को ग्रकट करती हुई सर्व संसार के 
निमाता, सर्व विद्याओं के विधाता परमात्मा की साक्षात्‌ 
अथवा परम्परा सम्बन्ध से सूचक हो ही जाती है तो 
गणित विद्या से भी लाभ उठाना युक्तियुक्त ही है। 

अब धातु से व्युत्पन्न जो “ओम शब्द सिद्ध 
होता है उस का ऊपर कथन किया गया है | अव्युत्यन्न 
जो “अं शब्द है अब उस का वर्णन किया जाता है। 
अकार-उकार ओर मकार जब इन तीनों को व्याकरण 
को रीति से मिलाते हैं तव “ओम” शब्द बनता है । 
यह अव्युत्पन्न कहलाता है। अकार और उकार हस्व तथा 
दीघे एवं प्लुत भेद से तीन २ प्रकार के हैं | मकार भी 
हलू, अनुस्वार और अनुनासिक भेद से तीन प्रकार का है। 
“अ” से विराट, अग्नि और विश्व का ज्ञान, “उ” से 
हिरण्यगर्भ, वायु और तेजस का वोघ, “ 'म्‌” से ईश्वर, 
आदित्य और ग्राज्ञ का परिज्ञान होता है यह परमात्मा के 
पवित्र नाम “ओम” में विद्यमान हैं | इन शब्दों की 
व्याख्या ऋषि ने पत्चमहायज्ञविधि नामक पुस्तक में 
भली भांति की है वहां ही अवलोकन करना ठीक है । 

अकार, उकार और मकार से इन नामों का ग्रहण 
कहाँ से हुआ और केसे हुआ इस का ठीक २ पता 
अ्रभी तक नहीं मिला है । संभव है कि संस्कृत के ग्राचीन 
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ग्रन्थों में कहीं इन का उल्लेख ऋषि की दृष्टि में आया हो 
परन्तु भिन्न २ स्थलों में अनेक स्थानों पर इन शब्दों की 
व्याख्या वेदों में तो देखने में आती है | शब्द और अर्थ 
में वाच्य वाचक सम्बन्ध है । “ओम” शब्द वाचक 
है ओर उस का वाच्यार्थ सर्व जगत्‌ का स्वामी, सब का 
अन्तर्यामी परमात्मा है। इस में अनन्ताथ विद्यमान होने 
से यदि ऋषि ने ओम के विभागों से इन नामों 
का संग्रह किया है तो व्याख्यान श्रद्धास्पद तथा सुन्दर 
ही हों गया है आश्षेप का स्थान नहीं है । 

कृष्णचन्द्र जी महाराज गीता में वता रहे हैं कि मैं 
वर्णों के मच्य में अकार हू अर्थात्‌ प्रभु की विभूति को 
यदि वर्णों में देखना हो तो अकार में देखों | से अक्षरों 
में इस की श्रठ्तता इस कथन से प्रकट हो रही है । अन्य 
वर्णों में इस का आदि होना, यह इस की ज्येष्ठता को 
सिद्ध कर रहा है। यह सर्वथा स्वाधीन स्वर है इस का 
उच्चारण स्वयं सिद्ध है। अपने उच्चारण में इस को 
किसी सहाथक की आवश्यकता नहीं है। अन्य हल्-व्यंजन 
अक्षर अपने उच्चारण में पराधीन हैं । जब॒तक उन के 
साथ किसी स्वर का संयोग नहीं होता तब तक उन के 
उच्चारण में सरलता नहीं आती । हलों के उच्चारण 
करने में स्वर ही सहकारी कारण हैं । इस से यह सिद्ध 
हो रहा है कि स्वाधीनता ही पूर्णरूप से श्रेष्ठता और ज्येष्ठता 
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का चिह् है। प्रत्येक बुद्धिमान्‌ मनुष्य इस की प्राप्ति के 
लिये ही यत्नवान्‌ देखा जाता है। 
शंका-जवब इकार, उकार आदि अन्य भी अनेक स्वर 
विद्यमान हैं तो अकार में ही क्‍या विशेषता है ? 
उत्तर-विचार करने से पता चलता है कि जब 
यह अकार किसी हल अक्षर से मिलता है तव उस की 
ध्वनि को स्पष्ट तथा सरल तो बनाता ही है परन्तु अपने 
को छिपाता और उस वर्ण के उच्चारण में भेद नहीं आने 
देता है। परमात्मा ने सर्व संसार को बनाया और अपने 
को छिपाया है | वह सब का आधार है फिर भी निराकार 
है। प्रभु के इस एक गुण के साथ अकार का सहचार है 
यह ही इस में विशेषता है | परोपकारी पुरुष का भी यह 
ही स्वभाव होता है कि वह दूसरे के कार्य को तो बनाता 
है किन्तु अभिमान में नहीं आता प्रन्युत भूल जाता 
है । इस अकार को परोपकार से प्यार है यह ही इस में 
उत्तमता है । इकार और उकार आदि ख्रों में यह गुण 
नहीं। वह जिस हल अक्षर के साथ मिलते हैं वहां 
अपने को दर्शाते हैं और उस की ध्वनि को अपने अनुकूल 
बनाते हैं। इकार ओर उकार आदि स्वर कभी २ हल के 
स्वरूप में परिवर्तित हो जाते हैं। स्वर होने पर भी 
यह दोष इन में विद्यमान है परन्तु अकार कदापि इस दोष 
से दृषित नहीं होता यह सर्वदा स्वतन्त्रता और 
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स्वाधीनता का पक्षपाती है। स्वरूप का परित्याग करना 
इस के स्वभाव में ही नहीं। जब कभी अकार रघर से 
मिलता है तब इस के स्वरूप और ध्वनि में तो भेद आ 
जाता है जेंसे अ+इ मिलकर ए' अ+उ मिल कर 
ओ' हो जाता है परन्तु अ' का सहचार उन के साथ तब 
तक ही है जब तक वह स्वर के रूप में रहते हैं। ए' 
और ओ।' में मिले हुए €” और 'उ' जब स्वर को आगे 
निहार अपने स्वरूप को त्यागकर व्यञ्नग की अवस्था य' 
और “व्‌” में आजाते हैं तव अर' उन से प्रथक होकर अपने 
स्वरूप में स्थित हो जाता है यह दूसरी विशेषता है । 
आत्मा के प्रयत्न से जब अन्तःस्थ वायु को आघात होता 
है तो वह वायु कण्ठादि स्थानों में होकर पुनः जिह्ना के 
प्रयत्न से अक्षर, शव्द और वाक्य के रूप में बन जाता है । 
जिन स्थानों से श्रक्षरों का उच्चारण होता है उन सब में 
प्रथम स्थान करठ है और जिन अक्षरों का कण्ठ स्थान है 
उन सब में अकार प्रथम अक्षर है इस से यह सिद्ध हो रहा 
है कि सृश्टिमकाल से परमात्मा के ज्ञान पूर्वक प्रयत्न से 
जब अक्षरों व्चारण विद्या का विधान हुआ तो सब से पूर्व 
अ' की ही ध्वनि होने लगी; इस को ही नाद कहते हैं। 
यह अव्यक्त स्वर सर्व प्रकार के उच्चारण की आधार भूमि 
है शब्द-वाक्य रचना इस का ही परिणाम है। जिस 
प्रकार सृष्टि उत्पत्ति का इतिहास संकल्प में आय लोग 
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नित्य पढ़ते हैं ठीक इसी प्रकार चतुर गायक सृष्टिसम- 
काल में होने वाले अ' इस अ्व्यक्त खर को ही पहले 
आलाप में लाते हैं और पश्चात्‌ गाते हैं। संसार भर में 
यह ही प्रकार है. वेद और नाद का नित्य सम्बन्ध है। 
अत एवं यह सर्वोत्तम स्वर है ओर इस का उच्चारण बहुत 
हो सरल है अभिनव जात वालक अपने साथ स्वयं सिद्ध 
इस ही भाषा को लाता है पश्चात्‌ अन्य भाषाओं का चित्र 
इस पर ही आता है जेसे अव्यक्त प्रकृति से व्यक्त संसार 
उत्पन्न होता है वेसे ही अव्यक्त भाषा से व्यक्त भाषाओं का 
अभ्यासवलात्‌ उत्थान होता है । यदिं लघु वालक किसी 
व्यक्त वाणी को अपने साथ लाता तो पुनः किसी अन्य भाषा 
का शिक्षण असाध्य हो जाता।अब आप लघु बालक के पास 
बेठ कर यदि ध्यान से सुनेंगे तो वह अर' का ही अनुकरण 
करता हुआ प्रतीत होगा । अभी स्थान और प्रयत्न जिन 
की सहायता से अन्य अक्षरों का उच्चारण होता है दुर्बल 
हैं परन्तु अनायास होने वाली ध्वनि का अ' से समाना- 
घिकरण हो रहा है| शयन काल में परमात्मा के प्रबन्ध 
से प्रयत्न पूवेक श्वास का आयान निर्यान जो हो रहा है 
उस से भी दीघे हस्व अ' की प्रतिध्वनि का बोध होता 
है। प्राण प्राणीमात्र के जीवन का आधार है गुप्त प्रकट 
रूप यह व्यापार प्राण के उत्थान में समान है; यह नियम 
परमात्मा की विचित्र माया का सूचक है। किस प्रकार 
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प्राणवायु शरीर में स्थिर होकर जीवन का निमित्त हो रहा 
है, केसे आता है किधर से निकल जाता है यह मनुष्य के 
विचार का विषय ही नहीं । बड़े २ विद्वान विचारशील 
देखते हुए न देखने वालों के तुल्य, वाग्णी वाचाल मूक. 
हो रहे हैं | प्रत्यक्ष है पता नहीं मिलता « ( नियम है 
विचार के आघात से नहीं हिलता । निधन हैं। अथवा 
धनवान, निर्वेल हो या बलवान, मूर्ख हो या विद्वान, वालक 
हो या जवान, रोगी हो या योगी, सुखी हो या दुःखभोगी, 
आत़सी हो या पुरुषार्थी, स्वार्थी हो या परमार्थी, उदार 
हो या कंजूस, दाता हो या मक्खीचूस, सकल हो या 
विकल, बेकार हो या वाकार । यह नियम सदा रत 
समान विद्यमान है । समय २ पर विचारकों ने विचार 
कर के तीत्रगति से अन्वेषण तो किया किन्तु 
थकावट ने आ गिराया । निराशा ने सताया, शोक ने घेरा 
पाया, जब्र कुछ वोध हुआ तो सर उठाया तब यह वचन 
मुख से कह सुनाया यह सौदा अकृल के तराजू में तोला 
न गया, खामोश हो गए फिर वोला न गया। जिन स्थानों 
से अक्षरों का उच्चारण होता है उन सव में कणठस्थान 
आदि है ओर ओछ्॒स्थान अन्तिम है शेष स्थान 
मध्यवर्ती हैं। अकार परमात्मा के तुल्य, परिणाम 
विकारशन्य सर्वावस्था में समान है। उकार जब स्वर के 
रूप में विद्यमान है तव मोश्षपदप्राप्त जीव के समान है । 
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और जव हल के स्वरूप को धारण करता है तब स्वतन्त्र 
मोक्षपद से पृथक होकर जन्म मरण के वन्धन में गिरता 
है। मकार का उच्चारण ओएछों के परस्पर मिलाने फ्य 
हटाने से नहीं होता प्रत्युत मिलाकर खोलने से होता है 
यह प्रकृति की दो अवस्थायें हैं| कभी संसार सृक्ष्मता को 
ओर गति करता हुआ प्रकृति के रूप में जा समाता है 
ओर कभी प्रकृति स्थूलावस्था को प्राप्त करती हुई दृश्वमान 
संसार के स्वरूप में आजाती है । जीवों की बद्ध, 
मुक्त ओर प्रकृति की सक्ष्म-स्थूल भेद से दो अवस्थायें प्रवाह 
से अनादि हैं| इनके परिवर्तन में परमात्मा का ईक्षण 
अर्थात्‌ ज्ञानपूर्वक संसार का निर्माण और न्याय व्यवस्था 
से कमफल का विधान ही निमित्त कारण है। अन्यथा 
(न हम न तुम यह दफतर ही गुम) संसारावस्था को देख 
कर यह कल्पना साध्वी ही है। 

प्रकृति का संकोच और विकाश तो प्रत्यक्ष ही है 
परन्तु म' का दूसरा रूप अनुस्वार-विन्दु है इसका सर्वदा 
सहचार स्वाधीन स्वर से ही होता है। जो अक्षर हल हैं 
उन के साथ इसका कदापि मेल नहीं होता | इसका यह 
कारण है कि कमफलाधीन वद्धजीव प्रकृति को विकृति 
में लाने या विकृति को प्रकृति में ले जाने की सामथ्ये 
से सरवेथा विहीन और मुक्त आत्मा इस इच्छा 
से पृथक स्वच्छन्द आनन्द में लीन होते हैं । प्रकृति वद्ध 
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के साथ सम्बन्ध को छोड़ती और मुक्त के साथ जोड़ती 
नहीं, पुनः सहयोग व्यर्थ है। अतणव शास्त्रों में इस 
परमात्मा की शक्ति को प्रकृति, प्रधान, अव्यक्त और माया 
आदि नामों से स्मरण किया है इन में भेद कुछ नहीं । 
व्यथं दिवाद को उठा कर मनुष्य समाज ने कलह को 
जगाया और क्लेश को बढ़ाया है विचार करने से 
प्रतीत होता है कि ओम' शब्द की व्याप्ति सववत्र है । 

अब इस वात पर विचार किया जाता है कि वेदादि 
सच्छास्त्रों में ब्रह्म पद वाचक ओम शब्द का निर्देश 
कहां कहां पर किया गया है उस के स्मरणमभूत प्रमाणों 
का दिग्दर्शन कराया जाता है-- 
आश्म समर ॥१॥ 


यह यजुवेंद के चालीसवें अध्याय के १५वें मन्त्र का 
अंश है जिसका यह आशय है कि जसे पितापुत्र को और 
गुरू शिष्य को उस के कल्याणाथे सन्‍्मागं का उपदेश 
करता है ठीक इसी प्रकार परमात्मा सब का रक्षक होने 
से पिता और अनुशासक होने से सब का परमगुरु 
है । अतएव वह आत्मा के हितार्थ यह सन्देश देरहा है 
कि मृत्युसमय जब आत्मा का शरीर से वियोग होने लगता 
है तव मनुष्य पूर्वानुभूत विषय वासनाओं के आधीन 
होकर पुनः पुनः उन वस्तुओं के चित्र को सामने लाता, 
वासना रज्जु से जकड़ा हुआ अपने को असहाय जानकर 
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नयनों से नीर वहाता और क्लेश पाता है यह विकट 
समय सब के लिये समान है | उपरोक्त वेदबचन आत्मा 
को सम्बोधन करके यह सुना रहा है कि यह वड़ा ही 
विषम समय है संसार यात्रा से अपनी मनोवृत्तियों को 
हटाकर चित्त से ममता को मिटाकर, मोह जाल से अपने 
को बचाकर सावधान होकर “ओम” पदवाच्य जगदीअर 
के ध्यान में मग्न और उस के ही ज्ञान में संलग्न हो ? 
रोने धोने का अवसर नहीं है मार्ग किधर है ? तू किधर 
को जारहा है ? प्रवाह सीधा और सरल है तू मोहावते में 
भ्रम से गोते खारहा है यह विकेट काल है समय का 
परीक्षण और अपनी शक्ति का निरीक्षण कर, उत्साह और 
साहस से उठ, प्राप्तव्य स्थान सन्मुख है। उस ओर गति 
को बढ़ा धेये को धार वाजी जीती हुई है प्रमाद से मत 
हार, संसार के प्रलोभन जो मित्रवत्‌ प्रतीत हो रहे हैं 
वास्तव में शत्रु हैं, छल है इन के धोखे में मत झा, इन 
का साथ छोड़ने में ही तेरा कल्याण है मेरे मित्र ! भुक्त- 
विषय-वासनाओं के विष से उदास होजा और उत्साह करके 
स्थिरस्वभाव होकर प्रभु चरणों के पास हो ना । कितना सुन्दर 
उपदेश उपरोक्त वेद वचन के गर्भ में विद्यमान है परन्तु यह 
बात लगातार अभ्यास से सिद्ध होगी अन्यथा नहीं ॥ 


आशम इत्येतत्‌ ॥र॥। 
यह कठोपनिषद्‌ का वचन है । यम के प्रति नचिकेता 
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का तृतीय प्रश्न है। भगवन्‌ ! धर्म सुब और अधर्म दुःख 
का कारण है | यह स्थिर सिद्धान्त है | परन्तु इन से 
संसार यात्रा समाप्त नहीं होती | संसार का सुख कितना 
ही उज्ज्वल क्यों न हो क्लेश लेश से सवंथा प्रथक नहीं होता 
यह दृष्टिगोचर होरहा है। भेद केवल इतना ही है कि 
धरम यदि स्वर्णाश खला है तो अधम्म लोहमयी वेड़ी है 
दोनों का फल संसार का वंधन ही है । कमेासना 
रज्जु से जकड़ा हुआ आत्मा संसार यात्रा में गति करता 
ही रहता है। इस प्रवाह से हटाने और स्वच्छन्दगति में 
लाने का निमित्त यदि कोई वस्तु है तो कृपपा आप मुझे 
उसका वोध करावें | इशनिष्ट कर्मी! का फल सुख दुःख 
किसके आधीन है ? पुरुष सुख की अभिलाषा करता हुआ 
दुःख पाता है अतण्व पराधीन जान पड़ता है। शुभा- 
शुभ कम जड़ होने से स्वयमेव फल के उद्भावक नहीं 
हो सकते हैं । जो इस चक्र का संचालक है मुझे केवल 
उसी की जिज्नासा है । 


संसार कार्य है अत एवं अनित्य है इसका कारण प्रकृति 
नित्य है तथापि यह संसार के रूप में स्वयं कभी भी परि- 
ण॒त नहीं हो सकती और संसार कभी विलयावस्था में 
नहीं जा सकता । अतः प्रकृति को संसार दशा में लाने 
शोर पुनः संसार को प्रकृति में लेजाने का जो नियम है इस 
का नियामक कौन है ? जड़ वस्तु में ज्ञान नहीं होता 
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उस में विषयता सम्बन्ध से तो ज्ञान रहता है अधिकरण 
या स्वरूप सम्बन्ध से नहों रहता । गमनशील संसार 
किसी स्थिरस्वभाव वस्तु के आधीन होना चाहिए। मेरी 
इच्छा उस वस्तु के जानने की है कृपया उसे बतायें। 

भूत-भविष्यत्‌ और वतेमान काल का अधिकार उन ही 
वस्तुओं पर होता है जो उत्पन्नशील होती हैं उत्पद्यमान 
वस्तु वतेमान काल को तीन भागों में विभक्त कर 
देती है अत एवं काल की शक्ति समयान्तर में उस 
वस्तु के नाम को मिटाती है। नित्य वस्तुओं में काल का 
प्रचार, समान सहचार से है विषमता से नहीं । इस काल 
चक्र का स्वामी सर्वान्तर्यामी है आप उस को जानते हैं 
मुझ्ते उपदेश दे । 

सारांश यह है कि नचिकेता यम से पूछता है कि 
भगवन्‌ ! धर्म ओर अधम, कार्य-कारण और भूत, भविष्यत्‌, 
वरतेमान काल के व्यापार से पृथक्‌ भूत जो वस्तु है मैं उसका 
जिज्ञासु हूं । यम ने उत्तर में यह कहा कि ओम इत्येतत' 
वह “ओम नाम का नामी है । 

तत्रेव सर्वषां वेदानां तात्पर्यभस्ति ॥३॥ 

हे नचिकेता ! ओम पद वाच्य परमात्मा की प्राप्ति 
में ही सब वेदों का साक्षात्‌ या परम्परा सम्बन्ध से तात्पये 
है। यज्ञ, तप, दान, शुभ कर्मों का अनुष्ठान, सत्संग, 
स्वाध्याय सृश्क्रिम का ज्ञान, परकौय कष्टनिवारण में मन 


नामगति ३१ 


की लगन, धर्मात्मा साधु, सन्‍त, महात्मा के दशेन से 
मन मगन, सदविचारों का आविर्भाव, सुन्दर स्वभाव, 
कतेव्पपालन में रुचि, अतिथिसेवा में अन्तः शुचि, परस्पर 
में प्रेम, न्‍्यायानुसार योग क्षेम इत्यादि उत्तम कम 
परमेश्वर की प्राप्ति के लिये ही किये जाते हैं यह वेदों का 
संकेत है | वेदादिं सच्छास्त्रों के पठचन का मुख्यफल यह 
ही है यहां पर ही मनुष्य कृतेव्य की परिसमाप्ति है। 

एनस्वेत्र शरणं वर अवियादरि क्लेशनिवारणाय ॥७॥ 

अवजिद्या, विपरीतज्ञान, संशयज्ञान ओर अज्ञान यह सब 
एक दूसरे के साथ मिलते जुलते शब्द हैं इन के अर्थ में 
कोई विशेष भेद नहों । यह ही सब दुःखों की आधार 
भूमि है। इस का निवारण ही संसार के विच्छेद का कारण 
है सव प्रकार के अनर्थों की अवृत्ति का मारण अशथो ज्ञान 
पूृवेक ओम शब्द का उच्चारण, अर्थ विचारानुकूल व्यवहार 
का धारण हो अवियादि क्लेशों के दूर करने का हेतु और 
संसार सागर से पार होने का दृढ़ सेतु है। नचिकेता के 
प्रति यम का यह उपदेश है। 

ओम उद्‌्गोथः प्रणवश्चेति ॥५॥ 

ओम-उद्गीथ और प्रणव यह तीनों समानार्थक हैं इन 
का वाच्यार्थ एक जगदीश्वर ही है । ओम शब्द तो प्रसिद्ध 
ही है | छान्दोग्य उपनिषद्‌ में इस को उद्गीथ कहा है। 
कारण यह है कि प्लुत ध्वनि से ओम' के उच्चारण के 
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पश्चात्‌ ही वेद मन्त्रों को पढ़ते हैं। अतएव झोम का 
नाम उद्गीथ है। इस के उद, गी, थ, यह तीन अवयव हैं । 
उपनिषद्‌ में इस कौ व्याप्ति को ब्रह्मारड भर में दशाया है। 
इस का व्याख्यान वहां ही देखना चाहिए | श्रोम्र का ही 
अशभिधान प्रणव है | इस में परमात्मा के गुणों का उत्कर्ष 
और उस की स्तुति का प्रकर्ष है। श्रत एवं उद्गीथ और 
प्रशाव उपचार से ओम के ही नाम हैं | भेद वोधक नहीं । 
ओम इत्येकाक्षरं प्रह्म ॥ढ॥ 

यह गीता का वचन है इस में ओम को एक ही अक्षर 
बताया है| उपनिषदों में भी अनेक स्थलों में ऐसा ही 
विधान आया है । जो पुरुष मृत्यु समय अर्थ विचार पूर्वक 
ओम शब्द का उच्चारण करतां हुआ शरीर का परित्याग 
करता है वह परमगति-मोक्षपद को प्राप्त करता है यह 
फल वताया है । परन्तु मृत्यु के आधात से मनुष्य व्याकुल 
हो जाता है सावधान नहीं रहता ऐसी स्थिरमति का 
होना अनेक जनन्‍्मकृत्तपुएपणक्मों का फल है अतः इस 
पद की ग्राप्ति के लिये मनुष्य को पूरी लगन से यल्र करना 
चाहिए | यहां पर ही मनुष्य कर्तव्य की परिसमप्ति है । 

वणोात्‌ कार; ॥७॥ 

वर्ण-अक्षर से कार प्रत्यय का विधान है | माण्ड्क्य 
उपनिषद्‌ में अनेक वार ओड्र ऐसा पाठ आता है इस 
सिद्धान्त के आधार पर तो यह सिद्ध हो जाता है कि 
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ओम' स्वयंसिद्ध स्वरूप से ही एक अक्षर है । अन्यथा 
कार प्रत्यय की योजना ही व्यथ हो जाती है। अब' धातु 
से जो ओम शब्द सिद्ध होता है वह व्यत्पत्ति सहित 
और अ-उ-म्र के मेल से त्रिवर्शात्मक्त जो ओम 
बनता है वह व्युत्पत्ति रहित है। यह दोनों एकाक्षर ओम 
की ही अनुकृति या प्रतिकृति हैं | यह वित्राद का विषय 
नहीं है प्रत्युत व्याख्यान को सरल बनाने की सुन्दर रीति 
है । शास्त्रों ने इस अक्षर को ही अविनश्वर कहा है अन्य 
अक्षरों को उपचार से तो अविनाशी कह सकते हैं स्वरूप 
से नहों | इस का यह कारण है कि जिस प्रकार ओम 
सर्वदा स्वार्थ के सहित है अन्य अक्षर कोई भी अये अपने 
साथ नहीं रखते हैं।यथा-ज' ओर “ल' इन दोनों अक्षरों का 
यदि कुछ भी अर्थ नहीं तो पुनः इन के मेल से जब जल शब्द 
बन जाता है तो तृपानिवृत्तिकारक पदार्थ का उस से 
ज्ञान कैसे होता है और पुनः इन के विभाग से अर्थ विलोप 
क्यों हो जाता है ? और यदि यह अक्षर नियता्थ के वोधक 
होते तो “प” के साथ “ल” का योग होने से “पल” 
शब्द काल के सूक्ष्म विभाग के अथ का सूचक न होता । 
इस से यह सिद्ध होता है कि प्रत्येक अक्षर परस्पर के 
मेल जोल से शब्दोत्मक होकर भिन्न २ अर्थों का द्ोतक 
और विधातक बन जाता है अत एवं किसी भी अक्षर का 
नियताथे के साथ विनियोग नहीं | एक ओम्र' अक्षर ही 
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है जिस की स्वेनियन्ता जगदीश्वर के साथ अविनाभाव 
व्यापि है। अ्रत एवं शास्त्र इसको ही नित्य बताते हैं | 
ओश्म्‌ ४ति ब्रह्म ॥८॥ 

यह तैत्तिरीयोपनिषद्‌ शिक्षा अध्याय के अष्टम अनुवाक 
का ८वां मन्त्र है । इस में यह निरूपण किया है कि मनुष्यों 
को शुभकर्मों का अनुष्ठान ओम' के उच्चारणानन्तर 
और उसके वाच्याथे परमात्मा का ध्यान करके ही करना 
चाहिए | इस अनुवाक में दस वार ओम' शब्द का उल्लेख 
करके सत्कर्मों के अनुषन का विधान है । दश पयंन्त ही 
संख्या की अवधि है इन दस कर्मो के अन्तगंत ही सब 
शुभ कर्मों का समावेश हो जाता है और परमेश्वर की उपा- 
सना ओम' शब्द के ही द्वारा करनी चाहिये यह शिक्षा है 
अधिक वहां ही देखो । 

ओम इति सर्वम्‌॥९॥ 

यह वचन, वाच्य और वाचक में अभेद अन्वय करके 
सर्व परिटृश्यमान जगत्‌ को ओम' दर्शा रहा है। ओम!' 
शब्द वाचक और ब्रह्म इसका वाच्य है। इतरेतराध्यास से 
ओम' ब्रह्म की प्रतिकृति, अनुकृति अथवा प्रतिमा बता 
रहा है इसका नाम प्रतीकोपासना है। यह उपनिषद्‌ का 
विषय है । पौराणिक पद्धति में परमेश्वरबुद्धि से प्रतिमा 
पूजन प्रतीकोपासना मानी जाती है । मैं ब्रह्म हूं इस प्रकार 
पुनः पुनः के अभ्यास से यह निश्चय कर लेना “अहंग्रहा 
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उपासना कहलाती है । प्रतीक और अहंग्रहा भेद से 
उपासना दो प्रकार की हुईं। युक्तिहीन होने से वेदिक 
सिद्धान्त में इसका आदर नहीं हो सकता । स्वरूप और 
अर्थ भेद से प्रतीक दो प्रकार की होती है । जब परमात्मा 
नीरूप, सृक्ष्मतम और व्यापक पदाथ है तो उस की प्रतिमा 
बनाना अथवा बताना केवल वालवबुद्धि का ही परिचय देना 
है । विपरीतज्ञान इस का ही नाम है। यह सर्व अनर्थों का 
बीज है अतः सर्वथा त्याज्य है। स्वरूप और प्रतीक का 
उपयोग रूपवान पदार्थों में होगा | जसे हस्ति के चित्र को 
देखकर हस्ति का, गौ के चित्र को देखने से गो का, एरुप 
के चित्र को देखने से पुरुष का ही बोध होता है अनन्‍्याथ 
का नहीं । जब मूर्तिमान्‌ पदार्थों में भी यह नियम काम 
करता हुआ दृश्गोचर हो रहा है कि चित्र स्वार्थ को छोड़ 
कर अन्याथथ का कभी भी सूचक नहीं हो सकता, तो 
नीरूप पदार्थों की ऐसी कल्पना सर्वथा व्यथ है। विपरीत 
कल्पना से किसी भी पदार्थ के स्वरूप में तो भेद नहीं हो 
सकता, हां कल्पक को अवश्य ही हानि उठानी पड़ती 
है । ओम' यह अक्षर सर्वदा सर्वथा सदा जगत्स्वामी 
सर्वान्तर्यामी का ही ग्रत्यायक सूचक और बोधक होता है 
इस से भिन्‍नाथ की ओर झुकना इसका स्वभाव ही नहीं 
इसका नाम अर्थप्रतीक है ।ओम अक्षर ब्रह्म नहीं है 
इस संज्ञा का जो संज्ञी है वह पूर्णो होने से सर्वत्र विद्यमान 
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है यह ध्वनि हो रही है | जब ओम शब्द को सुनेंगे या इस 
अक्षर को लिपि में देखेंगे तव यह अपने अर्थ की ओर 
ही संकेत करेगा | 
“अहंग्रहा' उपासना अर्थात्‌ मैं ब्रह्म हू" यह कथन युक्ति संगत 
नहीं है प्रत्युत विपयेयज्ञान की महिमा और लोक व्यवहार 
से विरुद्ध है। यह यथाथ प्रतीत होरहा है कि जब जिन्नास॒ 
का अन्तःकरणा पवित्र होकर ग्रकृति से मुक्त और ब्ह्मानन्द 
से युक्त हो जाता है। तव प्रेम से कृतकार्य होकर यह शब्द 
उच्चारण करता है कि अही ! जिसके वियोग में भटक रहा 
था ओर यथार्थ मार्ग न मिलने से कृपथ में ही अटक 
रहा था अब उसका अपने अन्तःकरण में ही दशन कर 
रहा हूं । ऐसी अवस्था में जिज्ञासु ओर जिज्ञास्थ्र की दूरी दूर 
होकर अभेद होजाता है। अतणव में श्रह्म में हूं! 'मुझ में 
ब्रह्म है' यह आशय प्रकट कर रहा है वास्तव में नहीं । 
ब्न्यद॒पि दर्शयास्‌ ॥१०॥ 
ऐसे ही अनेक स्थलों में ओम की महिमा का निरू- 

परणा भिन्न २ प्रकार से किया गया है | कठोपनिपद्‌ में प्रणव 
को धनुः, समाहित अन्तःकरण को शर - वाण और ब्रह्म 
को लक्ष्य कहा है । प्रमाद रहित, विचार सहित सावधान 
हो इस लक्ष्य को वेधने का तू ही अधिकारी है। लौकिक- 
विषयासक्त अन्तःकरण को प्रवृत्ति इधर नहीं होती । 
इस पद की प्राप्ति के लिये निवृत्ति मागे की शरण ही एकमात्र 
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सहारा है लोकयात्रा में सत प्रवृत्ति ही निवृत्तिमाग का 
द्वार है। इस निश्चित नियम को जान मान कर संसार 
सागर से पार होना है। योगदर्शन में अथ विचार पूर्वक 
ओम का जप ही परमेश्वर भक्ति का मुख्य रूप है 
समाधि सिद्धि इसका फल स्वरूप बताया है। कहां तक 
लिखें प्राचीन सच्छास्त्रों के अवलोकन से और आययों की 
जीवन यात्रा (जितनी सम्प्रति उपलब्ध ग्रन्थों से मिलती 
है) के आलोचन से निविवाद सिद्ध होरहा है कि आर्यों 
का उपास्यदेव एक परमेथ्रर था और वह ओम' के द्वारा 
उसकी ही उपासना करते थं । वर्तेमान कालीन आरयों को 
यदि अपने विस्मरण हुए नाम का ध्यान आया है तो 
ऋषि ने ओम नाम से प्रभु भक्ति करना ही कल्याण का 
मार्ग वताया है। इसका ही सहारा श्रेयस्कर है । यह प्राचीन 
विद्वानों की मयांदा थी इस में शिथिलता आने का क्‍या 
कारण हुआ !? 

विपरीतप्रत्ययद्शनात्‌ कुत्सितमावभावनाज्च ॥११॥ 

विपरीत विचारों के उदय होने से (सत्कर्मों का परि- 
त्याग, पुरुषार्थ का संकोच, और आलस्य में अनुराग, स्वार्थ 
की वृद्धि, और उदारता का विलोप, पस्स्पर प्रेम की 
न्यूनता और द्वं प का प्रकोप, न्‍्यायनीति का तिरस्कार और 
अन्यायनीति का विस्तार, सहनशीलता से घबराना और 
विलासिता में मनोवृत्ति का बढ़ते जाना, न हिताहित का ज्ञान 
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न लाभ हानि की पहिचान, सुख साधनों का निकास और 
इच्छाविधातादि दोषों का विकास, वीरतादि गुणों से दूर 
ओर कठोरक्रूरतादि दोषों से भरपूर, व्यथ विवाद में प्रवीण, 
कृतेव्यपालन से विहीन, शने: शने: गुणों कीं वरवादी 
और दोपों की आबादी ) मनुष्य अपने गौरव को खोकर 
तिरस्कार का पात्र बन ही जाता है। इस को अज्ञान की 
महिमा या देवाघात अथवा अदृष्ट की मन्दता जो आपके 
विचार में आवे कहें। ठीक २ इस के परिणाम तक 
पहुंचना मनुष्य-मति से बाहर है। ऐसी दशा में परस्पर 
के मेल से व्यर्थ के झगड़ों को मिटा कर जल्प विंतरडावाद 
को हटाकर, अपनी दुरखवस्था को ध्यान में लाकर और 
पुरुषाथ को बढ़ाकर संभलना ही उचित है। 

वेदोंका प्रचार, संस्कृत भाषा का प्रसार, सृष्टि समकालसे है 
वेदिक साहित्यके देखने से ज्ञात होता है कि आरयों की रीति, 
संस्कृत भाषा के विद्वानों की प्रीति उपासना के विधान में 
परमात्मा के स्वाभाविक नाम ओम' में ही रही है । यह 
निर्विवाद सिद्ध हो रहा है इस में सन्देह को अवकाश ही 
नहीं । सृष्टि की आयु वहुत ही दीधे है इस में अनेक 
बार उत्कषे उन्नति का सुनियमों के साथ उत्थान और कभी 
अवनति अपकर्ष का प्रस्थान होता ही रहा है। उत्पत्ति 
का प्रतियोगी विनाश, सुख का विरोधी दुःख, विकाश का 
प्रतिद्वन्द्री हास प्रत्यक्ष दृष्टि में आरहा है। यह प्रकृति 
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का नियम देश, जाति, समाज और भाषा पर समान लागू 
है । संसार की प्रत्येक वस्तु पर उसका अधिकार है इसका 
यह स्वभाव अनिवाय है। संस्कृत भाषा की उन्नति, इस 
की पवित्रता, इस की ऊध्वेगति और विचित्रता का कोई 
समय तो था । यह विचार पथ में तो ठीक आरहा है। 
परन्तु सम्प्रति यह भाषा अपने अन्दर गुण गौरव को रखती 
हुईं भी अधोगति को प्राप्त हो रही है | यह प्रत्यक्ष 
सिद्ध है अतः संस्कृत भाषा की प्रशंसा करने में 
कुछ संकोच ही होता है (सत्य होकर भिथ्या प्रतीत हो 
रहा है मेरे मित्र ! यह ठीक ही है कि जब मनुष्य समाज 
ही अच्छी अवस्था में न रहे दुखवस्था को प्राप्त हो जावे 
तो उस के साथ सम्बन्ध रखने वाली भाषा और उस को 
नियम में लाने वाली परिभाषा, उसका ज्ञान और इसको 
यथाथ कर दिखाने वाला विज्ञान, परमेश्वरोपासना का प्रकार, 
लौकिक व्यवहार, देशानुराग और इसके हिताथ स्वार्थ 
का त्याग, परस्पर मेल मिलाप, संयोग सम्बन्ध से एक 
आलाप, उस के धन, वल ओर विद्या कभी भी सुदशा में 
नहीं रह सकते । इन में दुबलता का आना, व्यथ 
नीति का बढ़ते जाना, हर समय चिन्ता के चक्र में फंस 
कर अन्तर ज्वाला विकल वेदना से क्लेश पाना होता ही 
है । भारत वर्ष इसका उज्ज्वल दृष्टान्त है विचार हीनता 
की पराकाष्ठा है सुअ्वर पाकर भी अपने को संभालने में 
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ग्रतमथ बिद्ध हो रहा है / जो रलानि श्रौर उत्तरोततर 
हानिकर है) तथापि संस्कृत भाषा के प्राचीन होने में तो 
संदेह हो ही नहीं सकता । इस के नियमों के देखने 
से यह ज्ञान तो अवश्य ही हो जाता है कि संसार में जब 
किसी भी भाषा के भाषण का प्रकार यथाथथ पथ में नहीं 
आया था। उस समय यह भाषा सरल सुन्दर नियमों के 
सहित, अन्य भाषाओं में होने वाले दोषों से रहित संस्कृत 
के नाम से सुग्रसिद्ध थी । उस काल के वोध की इसयत्ता 
का विचारने से भी कोई पता नहीं चलता, तो यह कहना 
कि इसका विंकाश सृश्सिमकाल से है युक्त ही प्रतीत 
होता है। पाठक विचारें कि संसार के इतिहास की दृष्टि 
पांच सहस्र वर्ष से आगे नहीं बढ़ती, उस समय की व्य- 
वस्था उस के विचार का विषय ही नहीं है । मृक के 
समान कुछ पता नहीं देता | इधर पांच सहख वर्ष से कुछ 
काल पूर्व भारतवर्ष के आययों ने परस्पर वेमनस्य से अपनी 
गति को अवनति की ओर बढ़ाया । आलस्य और प्रमाद 
के आधीन होकर अपने स्वरूप को ऐसा भुलाया कि फिर 
कभी भी उन्नति का ध्यान न आया । इस देश का अधः 
पतन में जाना और शनेः शनेः अन्य देशों का ऊर्ध्वगमन 
में आना प्रत्यक्ष ही है। इस से यह प्रकट होता है कि 
जब भारत वर्ष अपनी सुदशा में था तब सम्पूर्ण देश इस 
के प्रभाव से प्रभावित थे । परन्तु आधुनिक इतिहास 
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वेत्ता इस काल को कुछ इधर उधर लाना चाहते हैं जो 
युक्त प्रतीत नहीं होता इस का अधिक व्याख्यान आगे होगा। 

प्रियनामभ्रहण इच लोके ॥ १२॥ 

छान्दोग्य उपनिषद्‌ में महानुभाव शंकर ने ऐसा 
उल्लेख किया है कि ओम नाम के उच्चारण करने से 
परमात्मा प्रसन्न होता है। उस में यह हेतु देते हैं कि संसार 
में जिस पुरुष को जो नाम प्रिय होता है वह उस के श्रवण 
से प्रसन्न होता है यह देखने में आता है | यदि ऐसा 
स्वीकार किया जावे तो प्रत्येक पुरुप को परमात्मा की 
प्रसन्नता तो अभिमत हो है और इसका सुगम उपाय भी 
विद्यमान है । परन्तु वेदिक धमें से यह कल्पना कुछ दूर 
हो जाती है । इस का कारण यह है कि परमात्मा के 
आनन्दस्वरूप होने से उस में प्रसन्नता का होना या न 
होना यह बताना उचित नहीं जान पड़ता । लोक प्रसिद्ध 
बात के सहारे परमात्मा की तुलना नहीं हो सकती । फिर 
उपरोक्त वचन का तात्पय क्‍या होगा ! 

वक्त धक्तुमिच्छातास्पंयमिति ॥१३॥ 

इति शब्द सन्देह निवृत्यथ है। वक्ता जिस अभि- 
प्राय से वचन को कहता है वह ही उसका तात्पयें होता 
है। शंकर महानुभाव का इस कथन से यह आशय प्रतीत 
होता है कि परमेश्वर का सर्वोत्तम नाम ओम सर्व शास्त्र 
प्रसिद्ध ही है यह पूर्व कहां गया है अर्थ विंचार पूर्वक वार 
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बार के अभ्यास से जब जिज्ञासु का अन्तःकरण उज्ज्वल 
होकर आत्मस्वरूप से निश्चल हो जाता है तब राग द्व प 
से वियुक्त, अविद्यादिंदोषों से ;क्त अपने को जान कर प्रसन्न 
हो जाता है । परमेश्वर तो सर्वदा थ्ानन्द्स्वरूप, अद्भुत 
अनूप ही है उस की भक्ति और कृपया से जब जीवात्मा में 
आनन्द का प्रादुर्भाव होता है तब काम कामी, कामस्वभाव 
जीवान्मा की जिज्ञासा की परिसमाप्ति हो जाती है ऐसी 
अवस्था का आना “ओम” के ध्यान ओर उस के यथाथ 
ज्ञान से ही होता है । अत एवं उपचार से अपनी कृतका- 
यंता और परमात्मा की प्रतनन्नता दोनों की एकता को 
“ग्रोम”' में देख रहा है। परमेश्वर सब का अन्‍्तरात्मा है 
इसी लिये ज्ञानी पुरुष को अभेद्दान्यय से तुल्य कहा है। 
ऐसे भाव को मानकर भाष्पक्कार ने यह कहा है कि ओम! 
के उच्चारण से परमात्मा प्रश्नन्न होता है। जेपे पिता पृत्र 
को सन्‍्माग में प्रवृत्त देव कर प्रयन्न होता है वेसे परमात्मा 
जीवों को सत्पय में वर्तमान जानकर प्रसन्नसम होता है। 
प्रणय2 ॥१४॥ 

यह महात्मा पाणिनि जी का वचन है कि यज्ञकर्म में 
वेद मन्त्रों के “टि ” संज़्क भाग को ओम्र का विधान 
है अर्थात्‌ वां ओम का ही उच्चारण करना चाहिए। 
परमात्मा, प्रशस्तकर्मो तथा समस्त संसार का नाम यज्ञ 
है। एवं यज्ञ-देव पूजा, परस्पर मेल मिलाप और शुभ कर्मों 
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में दान देने का है। इस से यह जाना जाता है कि प्रत्येक 
शुभ कम निरभिमान होकर ईश्वर आज्ञा पालनार्थ ही है। 

यहां पर अनेक शब्द प्रमाण और युक्तिवाद से दर्शाया 
गया है कि प्राचीन ऋषि, मुनि, योगी और विद्वान आरयों की 
उपासना का प्रक्रार यह ही है। ओव अभिवान से अभि- 
घेय परमेसर ही उन का उप्रास्‍्य देव था। समय के हेर 
फेर से वेदों को स्वोतम जानते हुए भो अर्थ ज्ञान पूर्वक 
पठन पाठन की व्यव॒त्या को छोड़ बेठे | दर्शन ग्रन्थों के 
अध्ययनाध्यापन कौ रीति को नूतन ग्रन्थों ने दवा दिया । 
सम्प्रदा्यों की वहुलता ने ईश्वर भक्ति के यथाथ स्वरूप 
पर आधात किया । यथार्थ वेदिकयमम हाथ से जाता रहा, 
अनेक भेद भिन्न साम्प्रदायिक कल्पित धम उस के स्थान में 
आते रहे विपरीत ज्ञान का परिणाम दुःख ही होता है वह हुआ। 

प्रश्न-क्या राम कृष्णादि नामों के द्वारा परमेश्वर की 
उपासना नहीं हो सकती ? 

उत्तर-कदापि नहीं । मेरे मित्र ! मर्यादापुरुषोत्तम 
राम का चरित्र रामायण, योगीराज कृष्णचन्द्रजी की गीता 
के उपदेश का सन्देश कुछ भागों को ( जिस में सम्प्रदाय 
की झलक है जो युक्तियुक्त प्रतीत नहीं होती ) छोड़ कर 
शेष बड़ा ही सुन्दरऔर सरल है | यदि उस को श्रवण कर 
के ग्रहण किया जावे तो वह मनुष्य समाज के उत्थान 
का कारण हो सकता है । मनुष्य को गुणग्राही और 


४४ सन्मार्ग दर्शन 


अब ढ़ गत्र होगा चाहिए। वह बुरागत्र, बलवान और 
विद्वान होने की आधार भूमि है परन्तु सेकड़ों वार रामा- 
यणा और गीता की कथा को आये जनता सुनती हुईं भी 
भूल से श्रवणामात्र को ही पुनीतकर्म मान बेठी है। श्रवण 
अनुष्ठान के लिये होता है यह ध्यान में न आया । यह 
ही कारण था कि पवित्र रामचरित्र सुनता हुआ भाई से 
भाई लड़ने, परस्पर छल-कपट करने, गीता को सुन कर 
कायर और उत्साह हीन होकर क॒तेव्यपालन में डरने लगा। 
इस ही से पांच सहख वर्ष से ऊपर बीत गये संभलने में 
नहीं आता है। स्थान स्थान पर समय समय में भूल ही 
करता जाता है । 

प्रश्नः-क्या राम कृष्णादि परमेश्वर के नाम नहीं हैं ? 
यदि हैं तो इन के द्वारा भी परमेश्वर की उपासना हो 
सकती है । जो सव में रम रहा है ओर जिस में योगी लोग 
रमण करते हैं इस लिये राम परमेश्वर का नाम है । 
जो संसार को उत्पन्न करके प्रलय काल में छिन्न भिन्न कर 
देता है वह कृष्ण परमेश्वर का अभिधान हो सकता है ! 

उत्तर:-पेदेषु अप्रतिपादनात्‌ कल्पनादाइुस्याच्च ॥१४॥ 

पाठक गण ! राम कृष्ण ही नहीं अपितु संसार के समस्त 
घट-पटादि पदार्थ परमेश्वर के वाचक हो सकते हैं। परन्तु 
वेदादि सच्छास्त्रों में ऐसे नामों का कहीं भी विधान नहीं 
है । तत्कालीन विद्वान्‌ महानुभावों ने कहीं भी इस को 
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स्वीकार नहीं किया । वह लोग तो वेद मर्यादा को 
जानते थे कि “ओम” वाचक है और इस का वाच्य 
परमेश्वर है । इन दोनों का नित्य सम्बन्ध है इस लिये 
ऐसा ही मानते थे। कल्पना अधिक होने से भी यह मार्ग 
त्याज्य ही है| पाठक विचार करें कि भारत देश में अनेक 
मतमतान्तर प्रचलित हैं जिन की वृद्धि से जन समाज की 
शक्ति तितर बितर हो गई है। सन्‍्मति के विच्छेद से उत्त- 
रोत्तर खेद बढ़ने लगा। सुधार का समय आने पर भी 
परस्पर का भेद मार्ग में अड़ने लगा। इधर झगड़ा है तो 
उधर झगेड़ा है, यहां टंटा है तो वहां बखेड़ा बढ़ता ही 
गया । भारतवर्ष का दुविपाक सम्प्रदाय मूलक ही है। 
सम्प्रदाय शब्द तो अच्छा है परन्तु इस का दुव्यवहार 
होने से सम्प्रति ग्लानि और हानिकर हो रहा है। जिन 
महात्माओं के नाम से जो जो मत विख्यात हैं उन उत्तमा- 
शय पुरुषों ने तो लोगों को परमेश्वर का ही पूजन सिखाया 
परन्तु स्वार्थ वा प्रेमवश होकर उन के अनुगामी जनों ने 
भूल से परमात्मा के स्थान पर उन महात्माश्रों को ला विठाया। 
यह ही सम्प्रदाय शब्द का दुरुपयोग है। गुरु आज्ञा का 
भंग किया, सुख के बदले दुःख लिया। वास्तव में जो साधु 
महात्मा और गुरुजन हों उन की सेवा करना, नम्नता से उन 
के वचनों को श्रवण करना, अन्तः करण में उन के लिये 
श्रद्धा का होना तो ठीक ही है परन्तु मनुष्य को परमात्मा 
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का स्थान कदापि नहीं मिल सकता | मूत्ति को देख कर 
मूत्तिमान की कीति का ध्यान, चित्र दर्शन से तद्गान्‌ के 
चरित्र का ज्ञान और प्रतिमा के अवलोकन से तद्वान्‌ की 
महिमा का व्याख्यान तो अवश्य होना ही चाहिए इस से 
मनुष्य समाज का हित ही है| इस सुनियम कोविचार में 
न लाकर मूर्ति का पूजन होने लगा ओर इसी के सहारे 
परमेश्वर का ध्यान होने लगा | केसी गहरी भूल है ऐसे 
अधूरे कार्मों का परिणाम कभी भी पूरा नहीं हो सकता । 
यथाथ उपासना की रीति क्‍या है ? उत्तर:- 
परमेश्दरपूजनमेव श्र यस्करम ॥१६॥ 

परमेश्वर की उपासना करने से ही मनुष्य का कल्याण 
होता है। यह मनुष्य का देनिक कर्म है। इस के न करने 
से पुरुष अपराधी हो जाता है। अपराध को दूर करना 
ही वुद्धिमत्ता है। गायत्री मन्त्र द्वारा प्रभुपूजन करना सदा 
आर्यों की रीति रही है। ऋषि ने भी उस ही शैली का 
अनुसरण करके संध्या का विधान यथाशक्ति सार्थक 
व्याख्यान वेदों के स्वाध्याय में यत्न करना बताया है । 
ऐसा करने से अन्तःकरण की शुद्धि निमेल बुद्धि होकर 
मनुष्य जीवन अपने ओर दूसरों के लिये हितकर हो जाता 
है। जितनी इस शुभ कम में श्रद्धा और विध्रास उतना ही 
अविद्यादि क्लेशों का हास फिर विद्या के प्रकाश में प्रभु 
के आस पास हो जाता है।गायत्री शब्द का अर्थ क्‍या है? 


नामगति ४७ 
गातुसआणउजुः ॥१७॥ ह॒ 

जो जिज्ञास अर्थ विचार पूर्वक इस मन्त्र का प्रेम नेम 
से उच्चारण करता है उस के लिये यह संसार-सागर-संतरण 
की तरणी और आत्मप्रसाद प्राप्ति की सरणी है । 

प्रशन-गायत्री तो एक छन्द का नाम है उस में अनेक 
मन्त्र हैं तो यथारुचि उन में से किसी मन्त्र से परमेश्वर की 
उपासना क्यों न करे ? 

उत्तर:-इस में हानि तो कुछ नहीं है परन्तु एकता 
का भंग होकर भेद से खेद बढ़ने लगेगा। अत एवं ऋषियों 
ने जप के विधान में इस ही एक मन्त्र को गायत्री का 
नाम दिया है जिस से उपासना का प्रकार समान रहे । 

गायत्री मन्त्र का उच्चारण यदि इस रीति से किया 
जाय तो विशेष लाभहोगा“ओं भूः, शो भुवः, ञो स्वः ओऑ 
तत्सपितुर्वरेण्यं भर्गों देवस्थ धीमहि धियो यो नः प्रचोदयात्‌ 
ओम” मन्त्र के साथ एक वार ओं' शब्द आता है। इस में 
चार वार अधिक आया है। केवल “ओऑं” शब्द से ही पर- 
मात्मा का ध्यान करना सर्वसाधारण की योग्यता से बाहर 
है।यह क्रम उच्चाशय अभ्यासी पुरुषों के लिये हो है परन्तु 
उपरोक्त मन्त्र जप के अधिकारी सर्व जन ही हो सकते हैं । 
यवित्र होकर प्रेम से शने: शने: इस मन्त्र को १०० वार 
उच्चारण करने में २० मिनट लगते हैं। यदि नियम से 
किया जावे तो यह कर्म उत्तरोत्तर चित्त की प्रसन्नता का 
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कारण वनता जावेगा । शरों” के उच्चारण में परमेश्वर के 
नव नामों का अहरा होता है । एक बार मन्त्र उच्चारण 
में ४५ नामों और १०० वार के उच्चारण में ४५०० 
परमात्मा के नामों का आप के मुख से उच्चारण होगा । 
२० मिनट में इस निज कत्त व्य का पालन करके विद्यार्थी 
विद्यालय में पढ़ें, न्यायाधीश न्यायालय में न्याय करें, 
व्यापारी शुद्ध भाव से व्यापार, कृषक अपने क्षेत्रों का सुधार 
करें| श्रियां गृह कार्यों में सदेव तत्पर, गृह को शुद्ध-स्वच्छ 
करने में अग्रसर, भोजन बनाने में उनको अच्छा ज्ञान हो, 
बालकों की शिक्षा में उनका पूरा ध्यान हो, व्यथे पझ्नगड़ों 
का परित्याग, स्वयं कार्य करने में अनुराग हो । परनल्तु 
उपरोक्त नित्यकम करने के पश्चात्‌ ही हो। गायत्री मन्त्र 
का अर्थ ऋषि ने पंचमहायज्ञविधि में लिख दिया है वहां 
ही देखना चाहिए । 





अथंगति 


मंगलस्वरूपत्वात्‌ मंगल कारो ॥१८॥ 

शिः मंगल, कल्याण यह तीनों शब्द समानार्थक हैं। परमे- 
श्रर मंगलमयदेव मंगलस्वरूप है। जो अनन्य भाव से 
उस की उपासना करता है वह अभयपद-परागति को प्राप्त 
होता है। यथा क्षुवा का खेद भोजन से ही जाता है, तृपा- 
जन्यपीड़ा को जल ही मिटाता है और ध्वान्तावरण को 
आलोक ही हटाता है एवं अमंगल को टूर करने के लिए 
कल्याणस्वरूप परमात्मा की भक्ति ही अपेक्षित है कोई 
उपायान्तर नहीं । यह विद्वान महात्माओं के ही विचार 
का विषय है | साधारण जन तो इस से विमृुख ही देखे 
जाते हैं । मनुष्य का जीवन अनेकविध वाधाओं से घिरा 
हुआ है संसार के माया मोह के आधीन होकर इस का 
विचार इधर से फिरा हुआ है । दुविपाक कर्मों के आघात 
से जब मनुष्य की इच्छा का विधात होता है तब प्रत्येक 
पुरुष की वुद्धि में यह बात आती है कि मनुष्य का जीवन 
अमंगलमय है अतएव संलग्न होकर अमंगल को दूर करने 
का प्रत्येक पुरुष पूर्ण प्रयल करता है। यह लोक-प्रसिद्ध 
है कि सेवक के सदन में स्वामी का आगमन मंग- 
लोत्पादक और अमंगल का दमन करने वाला होता है 
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एवं परमात्मा सव का अन्तरात्मा, सर्वान्तर्यामी और सब का 
स्वामी है हम सब उसके सेवक हैं। वही एक उपास्य है हम 
सब उसके उपासक हैं, वह ही भजनोय है, हम सब उसके 
भक्त हैं | जब पुरुष नित्यानित्य हिताहित और यथार्थ वस्तु- 
स्वरूप को जान कर, अपने लिये सन्‍्मार्ग को पहिचान कर, 
छल छतठ्य को हटा कर, संसार की ममता को घटा कर, 
शन्‍्तःकरण को शुद्ध, पवित्र, निमेल बना कर आनन्दस्व- 
रूप अद्भुत अनूप सर्वव्यापक परमात्मा को अपने निवास- 
स्थान में ही साक्षात्कार करता है तव संसार चक्र में परि- 
अमण पुनः पुनः जन्म मरण को थकावट से दूर होकर 
आत्मा आनन्द से भरपूर हो जाता है। उस अवस्था का 
निरूपण नहीं हो सकता । अचिन्तनीय है हमारे विचार 
का विषय नहीं, अनिवेचनीय है, इसका निर्वचन नहीं हो 
सकता । यह गंगे का गुड़ है जो खाया तो जाता है किन्तु 
कथन में नहीं आता । मृक का स्वप्न है, दर्शन तो होता 
है किन्तु वर्णन नहीं हो सकता । मेरे मित्र ! जन्म-मरण, 
जरा-व्याधि, अनिश्संयोग, इष्टवियोगादि अमंगल कार्यों 
का संसार-मार्ग में गति करते हुए जीव के साथ रहना 
अवश्यम्भावी है। इनके दूर करने का यत् करना मनुष्य 
का परम कत्त व्य है। इस अकथनीय अवस्था का उद्बोधक 
टशशन्त यह है कि एक सुन्दर, सुडौल, गुणवान्‌ और विद्वान 
नम्मपादवारी युवा पुरुष मन्दकरम-विपाक या पूर्वसंचित 


अथंगति ५९१ 


पाप से आपाढ़ मास के मध्याह में ऐसे मार्ग से गति कर 
रहा है कि वहां न कोई छाया का सहारा है, न कोई 
जलाशय है और न भोजन की सामग्री ही मिलती है । 
तप्तभूमि पाश्नों को जलाती है, दिनकर की कठोर किरणों 
शिर को सताती हैं, तृषा की पीड़ा से पीड़ित होकर चित्त- 
वृत्ति खिन्न है, क्षुधा के खेद से अन्तःकरण की प्रवृत्ति छिन्न 
भिन्न, संतप्त वायु के आधात से म्लानपुख होकर हर प्रकार से 
निराश, जीवन से हताश हो चुका था कि इतने में सन्मुख 
अल्प दूरी पर महाकाय घनीभूतछाय एक वृक्ष दृश्पिथ में 
आया | चपला चमक के समान जीवन दृश्य ने उत्साह 
दिलाया; आशा ने सहारा दिया, गति ने उस ओर का 
रुख किया, पक्षियों के कोलाहल ने नेतृत्व का कार्य किया। 
वहां जाकर देखा तो विमल स्थल, मनोरम सरोवर का 
शीतल स्वाद जल, वृक्ष के मधुर, सुन्द्र-सरस फल, इन सब 
को एकत्रित पाकर प्रसन्नता से हे दयामय भगवान्‌ ! तेरी 
अपार माया का कोई पार नहीं पा सकता । कहां हर 
प्रकार के कष्टों का समवाय, कहां उसकी निवृत्ति का एक 
साथ उपाय यह कह कर सरोवर में डुबकी लगा शीतल हो 
जाता है। जलपान करके पिपासा के कष्ट को मिटाता है 
और स्वादु-मधुर फलों को खाकर क्षधा की पीड़ा को हटाता 
है | अब इस पुरुष को जो सुख उपलब्ध हुआ है । यदि 
आप के ध्यान में आता है तो जान लें कि उस निरालम्ब 
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पवित्र सुख का यह चित्र है ग्रथवा उस असल सुख की यह 
नकल है । इसका कारण यह है कि यह सुख आगमापायी 
है वेद एक रस नहीं रहता । कालान्तर में उस पुरुष 
के भी अनुभव का विषय नहीं वन सकता और परमेश्वर 
प्राप्ति का जो सुख है वह सर्व था सर्वदा! समान अनुभावक 
के अनुभव का विषय वना ही रहता है । सत्य है पर सब 
की समझ में आने वाली बात नहों है अतएव- 
सर्वापद्रवशून्यत्वात्‌ शान्तमिति ॥ १९॥ 
इति शब्द पूर्वोक्त विषय के निरचयार्थ है। सर्व प्रकार 
के उपद्रवों से पृथकभूत शान्त अचलग्रतिष्ठ, स्थिरस्वभाव 
ओर सुखत्वरूप परमात्मा है। उपद्रतों से घिर जाना ओर 
उनके प्रभाव से प्रभावित होना अत्पज्ञ का धर्म तो हो 
सकता है सर्वज्ञ का नहों | अन्यथा सर्जज्ञता की हानि होगी 
जो सर्वज्ञ होगा वह व्यापक होगा | यह एकदेशी नियम 
इस बात का नियामक है कि व्यायक होने से सर्बज्ञता का 
का ग्रहण नहीं होसकता | इसका दृष्टान्त आकाश है। जब 
आकाश भी अनेक ग्रवल वातावरण से मलिन, वारि 
धाराओं से आदर, सूर्य किरणों से संतप्त और अनेक 
सूय, चन्द्र, ग्रह नक्षात्रादि के परिभ्रमण से कदापि 
संकोच और विकास को प्राप्त नहीं होता । तो सर्वज्ञ सर्व- 
व्यापक परमात्मा में प्रकृतिजन्य उपद्रवों की सम्भावना 
ही नहीं हो सकती । वह सक्ष्मता की पराकाष्ठा है। अ्रत 
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एवं सब दस्तुओं में विद्यमान होकर भी सब से न्यारा है। 
यह वेदों का संकेत ओर वेदान्त का इशारा है इस लिये 
वह मंगलमय, शान्तस्वरूप और शान्तिप्रद है । 
जीवात्मा शान्ति को चाहता है | वहां ही जाता है 

जहां इसका सहारा पाता है । शान्ति के लिये ही क्रान्ति 
करता है ओर कभी २ भूत से आन्ति करता है शान्ति 
से इस को प्यार है। इसको उपलब्धि में ही इसका उद्धार 
है जिसको यह शान्ति का साधन जानता है उस में ही 
अपना हित मानता है शान्ति के निमित्त ही इसका यत्न 
है इस के लिये ही सव प्रयत्न है। यद्यपि प्रत्येक पुरुष 
इसी मार्ग में गति करता है तो भी सूक्ष्म होने से यह सब 
के विचार का विवय नहों | हर एक को अवकाश कहां 
जो इसका विचार करे | प्रति पुरुष इस भोग का भागी 
कहां जो अयना उद्धार करे । वाल्यपन में यदि चिन्ता 
नहीं तो विचार का वियोग है । युतरावस्था में यदि विचार 
का उदय होता है तो हर समय विपयभोग से कभी हर्ष और 
कभी शोक है, वृद्धावस्था में शक्तिहानि से व्यर्थ चिन्ता 
और रोग है । हर समय प्रकृतिजन्य उपद्रव कोई न कोई 
इसका साथ देता ही रहता है इस से जिज्ञासु जीवात्मा 
की जिज्ञासा की समाप्ति उस शान्तस्वरूप शान्ति के केन्द्र 
परमेश्वर की प्राप्ति में ही है। कोई उपायान्तर नहों है। 
वह अद्वेत है- 


४ सनन्‍्मार्ग दर्शन 
अद्वैवमेकमेव सजातोयबविजातीयध्वगतभेद्विवर्जिलात्‌ ॥२० ॥ 
जिस में टूसरी सत्ता विद्यमान नहीं है उसको अद्वत 
कहते हैं । यह परमात्मा का विशेषशण है अर्थात्‌ वह एक 
है। यथा तीन, चार, पांच आदि अंकों में दो की सत्ता 
का सद्भाव है इस प्रकार एक में दो की सत्ता का स्थान 
नहीं । उपनिषदों में परमात्मा को अद्वैत, अद्वितीय शब्द 
से कहा है ओर कहीं २ सर्यादि प्राकृतिक पदार्थों में 
आने वाले श्रम को दूर करने के निमित्त “नेति नेति” “नेद॑ 
नेदं इन शब्दों को उच्चारण करके शेष में परमात्मा का 
संकेत किया है। सजातीयभेद-परमात्मा जिन गुणों का 
गुणी है तत्तुल्य गुणवान तत्ससमान दूसरा कोई पदार्थ 
नहीं । विजातीयभेद-परमेश्वर से अधिक विशिष्ट गुणों 
से युक्त कोई पदार्थान्‍्तर हो ऐसा भी नहीं माना 
जाता । सजातीय और विजातीय शब्द साम्य ओर 
अतिशय के द्योतक हैं । योगदर्शन में बताया गया है कि 
परमेश्वर एक, साम्यातिशय से विनिमु क्त है। उसके समान 
और उस से अधिक होने में न कोई युक्ति है और न कोई 
प्रमाण ही है । हां अर्थापत्ति से न्यूनता का तो विधान है । 
स्वगतभेद-यथा वृक्ष में शाखा का भेद-विभाग है एवं अति- 
सूक्ष्म, निरवयव, व्यापक होने से परमेश्वर में यह विभाग 
नहीं हो सकता । अतएवं सजातीय-विजातीय-स्वगतभेद 
सावयव-स्थूल पदार्थों में ही चरितार्थ हो सकता है परमात्मा 
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सर्वेथा, सवंदा इन भेदों से प्रथक है । 
यदि यह स्त्रीकार किया जावे कि उपरोक्त वचन में 
परमात्मा के अतिरिक्त न्‍न्यूनाधिक तत्समान का विधान 
ही नहीं है तो यह दोष उपस्थित हो जाता है कि भअद्वेत' 
यह समस्तयद है | द्वंत शब्द के साथ निषेध वाचक अ' 
का संयोग है यदि द्वेत पद और इस का वाच्यार्थ विद्यमान 
ही नहीं तो पुन समास किस के साथ हुआ ? आश्रित 
पदार्थ स्वाश्रय का विधातक कभी नहीं हो सकता रृष्ट 
ओर श्रुत विरोध न्याय से यह मानना ही पड़ता है कि 
प्रतिषिधक अ' का आश्रय द्वेत शब्द है। उस का विधात 
कर के पुनः अ' की सत्ता का सद्भाव केसे सिद्ध होगा। 
यह वात विचारतुला पर पूरी नहीं उतरती | प्रत्येक वस्तु 
की तुलना समान और नन्‍्यूनाधिक भाव से ही हो सकती 
है। यथा-अमुक वस्तु के न कोई समान है ओर न न्‍्यूनाधिक 
ही विधमान है | एवं अद्वेत शब्द से यह सिद्ध नहीं 
होता । इस का कारण यह है कि द्वेत शब्द दो की सत्ता 
को प्रकट कर रहा है। इस का निषेध करने वाला पू्व में 
अ' विद्यमान है। वह समानाधिक में चरिताथ हो जाता 
है। न्‍्यूनता की ओर तो अ' की दृष्टि ही नहीं जाती 
अन्यथा अनधिकारवेश का दोष लागू होगा। अतएव अद्वेत 
शब्द परमात्मा का वाचक है । उस के समान या उस से 
अधिक होने में वेदों का कोई प्रमाण नहीं। वह एक, स्वरूप 


प्र सन्‍्मागगे दशेन ट 
से सदा विराजमान है। कहीं एक शब्द से ही परमात्मा का 
निरूपण किया है । 
स एप एक पक बुरेक एवं सर्वे 5सश्सिन्‌ देवा एक व॒तों 
भवन्ति ॥ ऋ० भा० भरू० ॥२१॥ 

स' शब्द दूर का और 'एप' सन्निकट का बोधक है 
अज्ञानावृतान्तःकरण विशिष्ट पुरुषों के लिए परमात्मा अ्रति दूर 
है। बार २ के अभ्यास से समाहितान्तःकरण विचारशी ल पुरुषों 
के लिए वह अति समीप है। वह अपने अन्तरात्मा में ही परमात्मा 
के दर्शन करते हैं। ईशावास्योपनिषद्‌ के "वें मन्त्र में इस की 
व्यारव्या को देखें | इस दूरी को दूर करने के निमित्त मनुष्य 
को उचित है कि वह अपते मन में मेत्री, करुणा, मुद््िता 
और उपेक्षादिं योगदर्शन ग्रतिपादित सद्भोवनाओं को 
जगावे ओर छल कपट, आत्मश्लाघा और स्वार्थादि दोषों 
को भुलावे । दोषों में स्वाथ मुख्य है। इस के उदय होने 
से शेष सव दोष अपना बल बढ़ाने लगते हैं और इसके निर्बल 
होने से सव शिथिल होजाते हैं। गुणों में मेत्री सर्वोत्तम है इस 
के स्थिर होने से शेष गुण इसकी छाया में सहारा पाते हैं। 
प्रेम प्रकाश है, स्वाथ अन्धकार है, प्रेम उदार है और 
स्वाथ धोखे का बाजार है । प्रेम सन्‍्मागं को बनाता है 
और स्वार्थ मार्ग में कांटे फेलाता है, प्रेम से संसार का 
सुधार है और स्वाथ से व्यथ की तकरार है, प्रेम से मन में 
प्रसन्नता आती है ओर स्वाथ से बुद्धि मलिन हो जाती है। 
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प्रेम प्रत्येक वस्तु को यथाथ रूप में दिखाता है और 
स्वार्थ से मनुष्य अन्धा हो जाता है, प्रेम ने जगत को 
सुधारा है ओर स्वार्थ ने संसार को विगाड़ा है, प्रेम 
परमात्मा की ओर ले जाता है और स्वार्थ संसार बन्धन में 
फंसाता है, प्रेम दूसरे के सुख दुःख का सहचारी है और 
स्वाथ की दृष्टि में यह बेकारी है, प्रेम प्रभु की भक्ति का 
पुजारी है और स्वाथ के विचार में यह बीमारी है, श्रन्त 
में प्रेम का वोल वाला है ओर स्वार्थ का दिवाला है। 
मनुष्य स्वाध्याय, सत्संग, सरल स्वभाव से अपने अन्‍्तः 
करण को पवित्र बनावे परमात्मा व्यापक होने से सदा 
सब को प्राप्त है। परमेश्वर की प्रापि अग्राप्त वस्तु की प्राप्ति नहीं, 
अपितु शास्त्र इसको प्राप्त की ही प्राप्ति बता रहा है। ज्ञाननेत्र 
से वह देखा जाता है चर्मचक्ष से वह दृष्टि में नहीं आता । 
ज्ञाननेत्र अभ्यन्तर है चर्मचक्ष वाह्य है। बाहर प्रकृति का 
विकार फैला हुआ है । वह परमात्मा इन्द्रियों के द्वारा 
जीवात्मा के अनुभव का विषय नहीं हो सकता। मल विक्षेप 
आवरण रहित, ज्ञान सहित केवल जीवात्मा परमात्मा का 
साक्षात्कार करता है इस में इन्द्रियादि सम्बन्ध अपेक्षित 
नहीं | अनेक जन्म-परम्परा से विषय भोग को वासनाये 
दृढ़ बद्धमूल हो रही हैं। उनकी विद्यमानता में परमेश्रर 
की उपलब्धि, आत्म दर्शन इतना ही असम्भव है जितना 
आमके वृक्ष पर कुठार प्रहार से वटवृक्ष का कटना | 


ष्ट सम्मार्ग दर्शन 
यदि कोमल तृणाग्रभाग से कठोर पापाण में छिद्र हो सकता 
है तो दोषों के रहते हुए परमेश्वर दशन भी हो सकता है । 
यदि नेत्र से शब्द श्रवण ओर श्रोत्र से रूप दर्शन नहीं हो 
सकता ठो दोषदूषित अन्तःकरण भी आत्मा के लिये 
परमेश्वर की प्राप्ति में सहायक नहीं हो सकता । मन को 
विमल वनाओो, अज्ञान को हटाओ, स्वार्थ को छोड़ो यह 
बीमारी है। उदारता से सम्बन्ध जोड़ो यह स्वास्थ्य की 
वाड़ी है| बाहर मत भटक तेरे अन्दर ही तेरा प्यारा है, 
ज्ञाननेत्र को खोल कर देख केसा सुन्दर ही नजारा है। 
दर्शनों का यह संकेत है और वेदों का यह इशारा है । 

पूर्वोक्त वेद वचन में एक को ३ वार कहने से क्‍या 
सिद्ध होता है ?- 

उत्पत्तिस्थितिरंगविधाने निषुणत्वात्‌ ॥ २२ ॥ 

परमात्मा इस प्रत्यक्षीभूत, आश्चर्यस्वरूप संसार को 
उत्पन्न, पालन और समय आने पर विनाश करने में बड़ा 
ही चतुर है। वह एक है उपरोक्त कार्य करने में उस को 
किसी अन्य सहायक की सहायता अपेक्षित नहीं है अत एव 
शास्त्र उस को असहाय वता रहा है। ज्ञान पूर्वक सृष्टि की 
रचना, धारण और विनाश में जो नियम सदव काम करता 
है उस को उपनिषदों में ईक्षण कहा है। यह परमेश्वर में 
स्थिर रूप से विद्यमान है । वही इस नियम का नियामक है। 
तीन प्रकार की कृति एक ही कर्त्ता के आधीन है इस 
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नियम को जतलाने के लिए वेद वचन में 'एक' को तीन 
वार कहा है जगत में किसी वचन को तीन वार कहना 
स्थिर नियम का द्योतक और सत्य का प्रकाशक माना 
जाता है। नीलामी की वस्तु तीसरे वचन पर समाप्त हो 
जाती है फिर आगे बढ़ने का किसी को साहस नहीं होता 
इस नियम का ख्रोत यह वेद-बचन ही प्रतीत होता है । 

एकवृत-यह समस्त संसार ग्रलयावस्था में सृक्ष्मताकी 
ओर चक्र काटता हुआ एकाकार-एकाधिकरण-एकाधार हो 
जाता है । वह अवस्था केवल परमात्मा के ही ज्ञान का 
विषय है । अग्रतक्‍्ये है तकंतुला पर तोली नहीं जा सकती, 
अविज्ञेय है, विचार पथ में नहीं आती, अचिन्तनीय है 
चिन्ता की गति नहीं, अनिर्वेचनीय है निर्वेचन को मति 
नहीं और तमो5भिभूत प्रसुप्त के समान केवल व्याख्यान है 
यदि आपके अनुभव में आता है तो जान लो । प्रतिदिन 
सुषुप्ति अवस्था में जाते और जागृत में आते हो । यह मनु 
महाराज की 3क्ति है। 

परमात्मा सर्वज्ञ है यथार्थरूप से याथात्म्यभाव से उस 
को प्रत्येक वस्तु का ज्ञान है वह प्राकृतिक जगत्‌ के समान 
कदापि प्रत्यक्ष नहीं होता | परन्तु प्रकृति का संसार के 
रूप में आना और फिर जगत का प्रकृति में जा समाना 
उसके ही आधीन है । सक्ष्म को स्थूल बनाने, प्रत्यक्ष पथ 
में लाने और कालान्तर में समस्त प्रपझच को मिटाने भर 
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परोक्षता की ओर ले जाने में बड़ा ही प्रवीण है । यह 
मनुष्य के विचार का विंपय ही नहीं है। एक मनुष्य तो क्या 
संसार के समस्त विद्वान, भ्मूएडल के सब ज्ञानवान, 
अति चतुर अतीव साववान परस्पर मिल कर भी सम्यक्‌ 
प्रकार से इस मायामय जगत्‌ को जानने और सृष्टि क्रम को 
पहचानने में अवोध वालक के समान असमथ, युक्तिहीन 
वचन के सटश व्यथ, श्ुधातुर पुरुष के तुल्य निर्वेल और 
लुब्ध पुरुष के समान व्याकुल ही प्रतीत होंगे। जेसे सबल 
पक्षी का यह संकल्प कि “मैं आज उड़ता हुआ आकाश 
की सीमा तक जाकर लौटू गा” असत है वेसे ही सर्वेज्ञ की 
कृति की पूर्णरूप से जांच पड़ताल करने का अभिमान मनुष्य 
के लिये अनुचित एवं अयुक्त है । 

संसार की रचना मनुष्य के हिताथ है यह यथाथे है। 
वह सम्यक्‌ विचार से, सत्संग सत्कार से, स्वाध्याय- 
सदाचार से, यत्र लगातार से, प्रेम-प्रीति के आधार से और 
सच्ची लगन में मगन होकर जितना परमेधरदत्त पदार्थों के 
गुणों को समझ कर अपने अनुकूल वनावेगा उतना ही 
अभ्युदय फल सामने आवेगा । यह एक मनुष्य के या 
मनुष्य-समाज के अधिकार में है | मनुष्य के पुरुषार्थ के 
साथ प्रभु-कृपा का संयोग जन समाज के सुखभोग का कारण 
है| जो उस की आज्ञा का पालन करता है वह अ्रनुचित 
कार्यों से डरता है, उस पर ही प्रभु की दया है वही उस 
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की कृपा का पात्र है। ईश्वर की आज्ञा यह है कि अन्याय 
पूर्वक कोई भी किसी दूसरे के दुःख का कारण न बने 
किन्तु अपना हित जान कर पर के सुधारने के निमित्त 
शासन करे | स्वयं सुखी होकर दूसरों को सुखी बनावे और 
स्वयं दुःख से बचने के लिए ओरों को दुःख से बचावे, 
स्वयं सन्‍्मागग में चलकर दूसरों को सत्पथ में चलावे, दूसरों 
के साथ उपकार करने को अपना उपकार ओर अपकार 
करने को अपना अ्पकार जाने ओर माने । दृष्टि सृश्टिवाद, 
महात्माओों के सम्बाद और अनन्‍्तरात्मा के नाद से 
प्रभुप्रजा की प्रसन्नता और आह्वाद से इन नियमों का पालन 
करे इस में ही जनप॒पुदाय का हित है। वह ही पुरुष विचार 
वान्‌ है उस ही का नाम विंद्रान है जो इस चलाचली 
के राह में परस्पर प्रीति सुनीति, ओर उत्तम रीति 
का अनुसरण करता है। यह ब्रह्माएड उस पूर्णो पुरुष 
की महिमा है इस को सांगोपांग जान लेना अपूर्र पुरुष 
का काम नहीं है यदि यत्र करे तो सुनियर्मों के पालन 
करने से पूर्णा पुरुष के दर्शन हो सकते हैं यह विचित्रता 
है। माया के जाल को हटाने और इस से पीछा छुड़ाने 
का आत्मसाक्षात्कार ही एकमात्र उपाय है। अनेक जन्म- 
कृत शुभकर्मों के उदय होने से मनुष्य कों इसको जिज्ञासा 
होती है कि वह केसा है !- 
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ह आश्चर्य गुणकम स्वमाववत्वात्‌ ॥९श। 
परमेश्वर के गुण-कम और स्वभाव मय आश्रय, अद्भुत और 
अटृष्पूर्व हैं। विचार करें तो सहखों पुरुष यह कहते हुए 
देखे जाते हैं कि परमेश्वर नहीं है ओर हजारों मृत्‌, काष्ठ 
ओर पापषाणमयी प्रतिमा वना कर उसे परमेश्वर मान श्रद्धा 
से अपने मस्तिष्क को झुकाते हैं। अनेक मनुष्य यह बताते 
हैं कि हम परमात्मा के दास हैं वह हमारा स्वामी है।कुछ 
अपने को ही ब्रह्म बताते हैं हम से भिन्न दूसरा कोई पर- 
मेश्र नहीं यह लोगों को सुनाते हैं । परन्तु उसकी ओर 
से “यह सत्य कहता है यह मिथ्यावादी है, उसका विचार 
पूरा है या इसका अधूरा है” किसी प्रकार का भी उत्तर 
नहीं आता जिस से साधारण मनुष्यों को सन्देह होता 
है। यह मनुष्यों की विचारधारा सृष्टिसममकाल से लेकर 
अन्त तक न्यूनाधिक भाव से ऐसी ही रहेगी । यह केसी 
अनोखी बात है बुद्धिमानों की बुद्धि यहां पर मात है । 
प्रथम दल यह कहता है कि परमेश्वर तो प्रेमास्पद 
है जब उस के नाम पर ही परस्पर वेमनस्य वढ़ कर मनुष्य 
समाज दुःख से पीड़ित हो जावे तो ऐसे परमेश्रर की आव- 
श्यकता ही नहीं है । 
द्वितीय समुदाय जो ग्रतिमा का पुजारी है उसमें यह भूल 
है कि वह स्वयमेव मूत्ति को वनाता है और आप ही उसके 
झ्राधीन हो जाता है । व्यापक पदार्थ मृतिमान नहीं होता 
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यह उसके विचार में ही नहीं आता । यह मत भेद भी 
जनता के खेद का ही कारण है। साम्प्रदायिक भेद मनुष्य 
समाज में खेद को वढ़ाकर अनुदार वना देते हैं। भारत 
वर्ष इस का प्रत्यक्ष दृशन्त है । 

तृतीयसमुदाय-स्वामी सेवक भाव तो मानता है परन्तु उस 
के स्वरूप को न जान कर सेवा प्रकार को नहीं जानता । 
स्वामी की आज्ञा पालन करना सेवक का काम है | ज्ञान 
पूवेक निष्काम भाव से सामान्यतया प्राणिमात्र का और 
विशेषतया मनुष्य समाज का हित करना प्रभु भक्ति और 
उसकी आज्ञा का पालन है। वह सदा तृप्त है अन्य कोई 
प्रकार उसकी सेवा का नहीं। अनुष्ठान तो करते नहीं 
केवल वाणी से कहते हैं यह उनकी भी त्रुटि है । 

चतुर्थ समुदाय-अपने को ब्रह्म वतलाता है परन्तु यह 

उस की समझ में नहीं आता कि ब्रह्म सर्वज्ञ है और यह 
अल्पज्ञ, वह से व्यापक है ओर यह एक देशी, यह अशान्त 
है और वह सदा आप्तक|म, यह जन्म मरण के वन्धन 
से युक्त है ओर वह सदा स्वभावमुक्त है इन भेदों के रहते 
हुए में ब्रह्म हूं' यह कहना मनोमोदकोपभोगमात्र ही है 
जिससे तृप्ति नहीं हो सकती । इतना तो ठीक है कि अन्‍्तः 
करण की पवित्रता से ब्रह्म का साक्षात्कार कर के ब्रह्म के 
समान हो जाता है ऐसी अवस्था में भी यदि वाणी से 
कहता है तो उतनी ही न्यूनता में रहता है । 
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आश्चय गुण-परमेश्वर सर्वज्ञ है एक काल में यथार्थ 
रूप से उस को सर्व वस्तु का ज्ञान है। वह सब के अन्दर 
विराजमान है पर उस को कोई नहीं जानता, सामने 
उपस्थित है परन्तु कोई नहीं पहिचानता | सुचारुवाणी 
कितना ही उस के गुणों का निरूपणा करे वह सब व्याख्यान 
सिन्धु विन्दु के समान होगा। उसकी महान्‌ महिमा का 
ध्यान बुद्धि में नहीं आता समुद्र है कूजे में नहीं समाता । 

आश्चय कर्म:ः-विश्वकर्मा प्रभु का नाम है समस्त 
विध उस ही का कम है | कहां तक इस का विस्तार है ? 
इस रचना का केसा प्रकार है ? यह कौन जाने? संसार की 
बनावट को देखकर मनुष्य की बुद्धि थकावट में आजाती 
है । पाठक विचार तोकरें कि परस्पर विरोधी एक दूसरे 
के प्रतियोगी पदार्थों के मेल से केसा अद्भुत खेल रचा है । 
जीवात्मा शरीर में केसे आता है ? ओर 'फिर किधर से 
निकल जाता है? यह सब प्रत्यक्ष है पर समझमें नहीं आता 
जीवात्मा सूक्ष्म, निरवयव और चेतन है जड़ पञ्चभूतों के 
संघात ने इसको दुर्बंल बना कर केसे वन्धन में डाला है ? 
किस बुद्धिमान की बुद्धि ने, ज्ञानी के ज्ञान ने जीवात्मा 
को फंसाने के लिये यह निराला ढंग निकाला है। बताए 
कि आपके विचार मार्ग के आगे अन्धकार है या उजाला ? 
जीवात्मा तो शुभाशुभ कर्मों को जिन को यह आदर या 
भूल से करता रहा विस्मरण कर चुका है उसके विचार का 
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विषय तो नहीं रहा परन्तु वह किसके ज्ञान में विद्यमान, 
अपनी सत्ता में समान थे जो इसको सुख दुःख का अनुभव 
कराते हैं | कभी हंसते और कभी रुलाते हैं। वेदादि 
सच्छाख इस विषय का उपदेश तो सुनाते हैं परन्तु कुछ 
इधर ही रहते हैं। यथाभूत वात तक नहीं जाते । अनुभव 
का विषय है वाणी से कैसे अदा हो ? सब उस महात्मा 
विश्वकर्मा का ही कर्म है। 

अटष्पूवे स्वभाव-सव में विराजमान होता हुआ भी सब से 
न्यारा है इस महान ओर महत्वपूर्णा संसार का उसीसे पसारा 
है। सव कुछ बनाता है परन्तु स्वयं वनावट में नहीं आता। 
समस्त प्राणियों के कर्मानुकूल जन्म मरण का निमित्त 
है परन्तु स्वयं न कभी जन्म ही लेता है और न कभी 
मरता है | छोटे से छोटा और महान्‌ से महान है। न्याय 
के करने में सवेदा सावधान है। यदि किसी को कर्मानुसार कष्ट 
देता है तो उस में उस का सुधार है और यदि किसी को 
सुख मिलता है तो उस में भी उस का प्यार है। यह कैसा 
सद्विचवार है यदि मनुष्य की बुद्धि में आजावे तो इसका 
बेड़ा संसार सागर से पार है परन्तु मोह ममता की अशुद्धि 
के कारण साधारण पुरुषों की बुद्धि इस उलझन के सुल- 
झाने, इस विगड़ी हुई बात के बनाने में लाचार है। सत्संग 
स्वाध्याय, ईश्वर से प्रेम और उदारतादि गुणों के उदय 
होने से ही इसका उद्धार है। वह सितार केसे बजेगा जो 
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वेतार है,वह औरों का उपकार केसे करेगा जो स्वयं वीमार 
है। अतः सितार पर तार चढ़ाओ्रो फिर बजाओ प्रथम स्वयं 
ओऔषध का सेवन करके अपने को नीरोग वनाओ्रो फिर 
उपकार करने में मन को लगाओ । यह राजमागे है इस 
में भूलने का भय नहीं है । कसी विचित्र वात है। यदि 
कोई पुरुष ईधर से इन्कार करता है तो इस में भी वह 
चमकता है) यदि कोई इकरार करता है तो इस में भी 
दमकता है। समस्त प्रपञच की रचना करने पर भी अकर्त्ता 
और स्वयं निराधार होकर भी विश्व का धर्त्ता हे । सदा 
एक रस है परिवतेन में नहीं आता । इसका ही यथार्थ 
ज्ञान जीवात्मा को बन्धन से छुड़ाता है । सकल 
विश्व का स्वामी है इसका ही नाम अनन्‍्तर्यामी है । सब 
ब्रह्माटणड को नियम में चलाता हे और स्वयं अचल है इस 
नियामक का जो नियम है वह सव अटल है । नीचे, ऊपर 
मध्यभाग की मर्यादा से वाहर जाता है। कैसी वस्तु है 
समझ में नहीं आता ? वह निराकार है परन्तु विश्वप्नेम 
का भणडार है। आदि और अन्त से दूर सर्व विश्व में भर- 
पूर। यदि कोई प्रेमनेत्र से उसकी ओर देखता है तो वह 
सहसोरं नेत्रों से उस को निहारता है। यदि कोई प्रीति की रीति 
को जगाकर एक अंगुली को उठाता है तो वह प्रेमपूरित 
सहस्त्रों हाथों को फलाता है। किज्चित ज्ञान दृष्टि को खोल 
नजर आता है वह तेरे प्रेम से बहुत ही अधिक प्रेम दिखाता 
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है पर भूल से तेरी बुद्धि में नहीं आता । अल्पवयस्क 
लघु बालक पिता से रूठ कर इधर उधर को जाता है। 
अप्रसन्नता के कारण वह पिता को देखना भी नहीं चाहता 
परन्तु पिता करुणामयी दृष्टि से देखता हुआ उसके ही 
इर्द गिदे चक्र लगाता है। कभी कभी माता दुग्धपान 
करने वाले शिशु को रोप से दूर त्याग देती है तो भी वह 
वालक माता की ओर ही निहारता है और रुदन करता हुआ 
उस के चरणों की तरफ ही भागता है। क्या करे दुर्बल है। 
माता को अपने प्रेम मय हाथों में लेकर अन्त में उसकी इच्छा 
को पूरा करना ही होता है। क्या विचित्रता है कहीं पिता 
प्रेम वश पुत्र की ओर जाता है और कहीं वालक प्रेम से 
माता के चरणों में ग्राता है। यह परमात्मा का स्वभाव है 
सत्य है या ख्वाव है वही जाने | परमात्मा के स्वरूप- 
लक्षण का निरूपणः:-- 
सन्चित्‌ सुखात्को हि सः ॥२४॥ 

स' शब्द परमात्मा की ओर संकेत कर रहा है । वह 
सत्‌-चित्‌ श्र आनन्दस्वरूप है परमात्मा की सत्ता व्या- 
पक है और उस सत्ता में ज्ञानओऔर आनन्द स्वरूप से समान 
रूप से विद्यमान हैं । इस में कदापि किसी काल में भी 
वृद्धि हास नहीं होता । अतएव यह परमात्मा का स्वरूप- 
लक्षण कहा है। अर्थात्‌ जिस रूप से जिस वस्तु का निरू- 
पण किया जावे वह उसका स्वरूपलक्षण कहलाता है। 


६८ सन्मार्ग दर्शन ़्््््् 
तटस्थ लक्षण इस से भिन्न होता है वह कभी अपनी परि- 
स्थिति को त्याग देता है । सत्‌ चित्‌ अगर परमेश्वर का 
लक्षण करें तो यह परिणामशील सत्ता और अल्पज्ञ चेतन 
का सहचारी होकर परमात्मा का तटस्थ लक्षण वन जाता 
है। आनन्द के समावेश ने व्यापक सत्ता और पूर्ण ज्ञान 
के विधान से इस को स्वरूपलक्षण बना दिया है। विशे- 
पण जो सजातीय का व्यावर्तक होता है। उस को भी तटस्थ 
लक्षण कहना ठीक है| सजातीय ओर विजातीय के व्या- 
बतक को लक्षण या स्वरूपलक्षण कहते हैं। आनन्द से 
परमात्मा का और ज्ञान से जीवात्मा का बोध तो हो 
सकता हैं परन्तु सुख और ज्ञान दोनों गुण हैं इनको किसी 
द्रब्य के आश्रित ही होना चाहिये | अ्रतएव सत्‌ शब्द का 
ग्रहण किया गया है सत्‌ प्रकृति, सच्चित्‌ जीवात्मा, और 
सच्चिदानन्द परमात्मा हैं।यह तीन विशेषण किस लिये हैं? 
संभवप्यभिचाराभ्यां स्याप्चिशेषणमर्थवत्‌ ॥२५॥ 
विशेषण साथंक वहां ही होता हैं जहां सम्भव और 
व्यभिचार हो । अन्यत्र इस की व्यर्थापत्ति है। जब वस्तु 
एक ही है तब विशेषण किस का व्यावर्तक होगा। व्याव- 
तेकता के अभाव से स्वयमेव समर्थकता की हानि होगी। 
अत एवं विशेषण सम होना चाहिए। 
टश्शन्त-कोई स्वामी अपने द्वादशवर्षीय भृत्य बालक को 
यह कढ्ढे कि तुम बाजार से दुग्ध लाओ । चलते समय यह 


अर्थेंगति ६९, 
बता दे कि गो का दूध लाना। इस कथन से बकरी और 
भेंस आदि के दूध की व्यावृत्ति और गो के दुग्ध में प्रवृत्ति 
होती है | यहां संभव और व्यभिचार दोनों विद्यमान हैं । 
परन्तु किसी दिवस उस भृत्य को स्वामी यह कहे कि जाओ 
तुम वाजार से श्वेत दूध लाओ इस कथन को श्रवण कर 
वह अल्पवयस्क भृत्य उपहास से कहेगा कि भगवन्‌ ! दुग्ध 
तो श्वेत (सफंद) ही होता है। लाल, काला और पीला 
होने की सम्भावना ही नहीं तो यह श्वेत विशेषण वन ही 
नहीं सकता। यह आप का अयुक्त वचन, युक्तिविरुद्ध कथन 
मान्य नहीं । अतएव स्वरूप से यदि एक ही वस्तु हो तो 
विशेषण वहां उपयोगी नहों हो सकता। जब अन्य की प्रवृत्ति 
ही नहों तो विशेषश व्यावृत्ति किस की करेगा | अत एव 
लक्षण ठीक होना चाहिए । 

अतिव्याप्ति अध्याप्ति असंभव दोषशुन्यं यक्तदेव लक्षणम ॥२६॥ 
उस लक्षण के द्वारा ही लक्ष्य वस्तु का यथाथे बोध 
होता है जो लक्षण उपरोक्त तीन दोषों से रहित हो । 
प्रथम दोष अति व्याप्ति हे-जो लक्षण लक्ष्य वस्तु में 
विद्यमान होकर वस्त्वन्तर में भी दिखाई देता हे वह लक्षण 
अतिव्याप्ति दोष से दूषित होता है। यथा-यदि गौ का 
लक्षण ऐसा किया जावे कि “सींग वाले पशु को गो कहते 
हैं” तो यह लक्षण गो में तो विद्यमान है किन्तु भेंस और 
बकरी में भी देखा जाता हे अत एवं उक्त लक्षण अ्रति- 
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व्याप्ति दोष से दूषित है । 

द्वितीय अव्याप्ति दोष हे-लक्ष्य के एक देश में जिस 
लक्षण की सत्ता का सद्भाव हो वह अव्याप्ति दोष कहलाता 
है । जेसे 'गो कृष्ण होती है! यह लक्षण लक्ष्य के एक देश 
में देखा जाता है क्योंकि गौ रक्त, श्वेत और पीत भी 
देखी जाती है अत एवं लक्षण अव्याप्त हे । 

तृतीय असंभव दोष हे-जिस लक्षण का लक्ष्यवस्तु 
में समावेश ही न हो वह लक्षण असंभव दोष युक्त है। यथा 
“गौ एक खुर वाली होती है! गो में इस लक्षण की सम्भा- 
वना ही नहीं । यह तीनों दोष लक्षण में नहीं होने चाहिएं। 
केवल लक्ष्य में ही लक्षण का अन्वय होने से लक्षण निर्दोष 
होता है । इस को ही व्याप्ति कहते हैं। यथा 'सास्ना वाले 
पशु को गो कहते हैं ।' यह लक्षण अन्य किसी पशु में न 
जाकर केवल गौ में ही संघटित होता है । अतएवं यह 
सल्लक्षण है | एवं सच्चिदानन्द ब्रह्म का लक्षण है । यदि 
सद्‌ ब्रह्म इतना ही ब्रह्म का लक्षण करते तो यह ब्रह्म में 
व्याप्त होकर प्रकृति में भी संगत हो जाता। यदि 'सच्चित्‌ 
ब्रह्म है” ऐसा लक्षण करते तो प्रकृति से व्यावृत्त होकर जीवा- 
त्मा में इसकी अनुवृत्ति हो जाती । इस लिये आनन्द 
का समावेश करने से सत्‌ प्रकृति और सच्चित्‌ जीवात्मा से 
पृथक होकर केवल ब्रह्म ही इसका लक्ष्य बनता है । 

ब्रह्म के लक्षरा में जो सच्छब्द है उसका क्‍या अथ है ? 
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त्ैका छावाध्यत्य॑ सत्यत्वम्‌ ॥२७॥ 

तीन काल में जो सत्ता समानरूप से रहती है | उपचय 
अपचय से जो सर्वथा पृथक है उसको सत्‌ कहते हैं। त्रेकाल 
का उल्लेख उत्पद्यमान वस्तु की अपेक्षाकृत है वास्तव में 
नहीं । वाध्य शब्द मिथ्यात्व का प्रत्यायक है। अतएव 
उपरोक्त वचन में अवाध्य शब्द आया है जो सर्वदा सत्‌ का 

पक्षपाती है । चित-चेतन शब्द एकार्थ वाची हैं अतएव- 

पुक कालावच्छेरन समीचोनतया सर्ववध्तु बोधऊत्व 
चतनत्वं स्वशत्वात्‌॥२८॥ 

एक काल में यथार्थरूप से समस्त वस्तु का ज्ञाता है। 
सर्वज्ञ, सव॑गत ओर सर्वान्तर्यामी होने से उसके ज्ञान में कोई 
वस्तु भी आवृत नहीं हो सकती । सर्वज्ञ स्वेवित्‌ ही होता 
है यह उपनिषदों का सिद्ध सिद्धान्त है।अतएव परमात्मा 
ज्ञान स्वरूप है ज्ञान का प्रकाश उसकी सत्ता के अनुरूप है। 
इस ज्ञान के प्रकाश से जब मनुष्य का अन्तःकरण प्रकाशित 
हो जाता है तब संशय-विपयेय ज्ञान की कालिमा से मुक्त 
होकर अभ्युदय निःश्रेयस सुख के भोग से युक्तहो जाता है। 
उपनिषदों में ऐसा व्याख्यान है कि इस ज्ञान प्रकाश से 
ही सर्व सूर्य चन्द्रादि चमकीले पदार्थ प्रकाशमान और इस 
की सत्ता से ही समस्त ब्रह्मारएड और इसके पदार्थ विद्यमान 
हैं । कैसी विचित्र महिमा है जिस के अन्तःकरण में इस 
विचार का उदय हो जाता है वही पुरुष बुद्धिमान है । 
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पुनः न संशय को स्थान, न अभिमान, न शोक ही है न 
अज्ञान, न मोह का जाल, न राग द्वेष का जंजाल, न लोके- 
पणाये सताती हैं न कुवासनाएं ही सामने आती हैं। यह 
यथाथे ज्ञान का बल या उस परमात्मा सर्दान्तरात्मा की 
कृपा का फल है । आनन्द का विवेचन--- 
समाधिकाले समाहितचेतसां यदनुभवविषयः स आनन्द ॥२९॥ 
समाधिकाल में जब मनुष्य की वृत्ति एकाकार हो 
जातो है तब उस समय जो उसके अनुभव का विषय होता 
है वह निरालम्व आनन्द है | वड़ा ही सुन्दर है मधुर है 
और अति पवित्र है। यय्यपि लौकिक विषयानन्द भी उस 
परमानन्द सुख का ही आभास है तथापि साधाण पुरुषों 
को इस का यथार्थ बोध नहीं होता। अनुभव तो प्रति- 
दिन करते हैं परन्तु यह नहीं जानते कि सुख का प्रादु- 
माँव केसे होता है? फिर उसका तिरोभाव क्‍यों हो जाता है? 
किसी वस्तु के जान लेने या न जानने से वस्तु के स्वरूप 
या उसके अकार में तो कोई भेद नहीं आ सकता। इस 
में कारण यह है कि ज्ञान वस्तु के आधीन होता है । 
मनुष्य के विचाराधीन होकर किसी भी वस्तु के स्वरूप में 
परिवतेन नहीं हो सकता है। यथार्थ वोध से मनुष्य को 
लाभ, विपरीत ज्ञान या अश्मान से हानि होती है भेद केवल 
इतना ही है। वास्तव में यह योगी के अनुभव का विषय 
है । मनुष्यों में योगी का पद सब से ऊचा है यह किसी 
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भाग्यवान्‌ को अन्तिम जन्म में प्राप्त होता है । परन्तु 
सम्प्रति यह उपहास का ही स्थान वन रहा है जिधर जाओ 
उधर ही योगी मिलते हैं। संसार के लिये तो उपयोगी 
नहीं, परमार्थ के सहयोगी हों वही जानें, किसी के विषय 
में कुछ ननु नच करना तो ठीक नहीं जान पड़ता । परन्तु 
यह ठीक है कि भारतवर्ष सतपथ को भूला हुआ है इसमें 
प्रपमण्च अपना वल बहुत शीघ्र बढ़ा लेता है । 

वह आनन्द केसे आता है ?-- 

आनन्द प्राप्य आननदी भवब्त ति ॥३०॥ 

इति शब्द हेत्वथ है | उपनिषदों में ऐसा विधान है। 
यह यथाथ ज्ञान है कि ब्रह्मानन्द को प्राप करके यह जीवा- 
त्मा आनन्दवाला होता है। पाठक विचार करें। ब्रह्म, 
जीवात्मा, प्रकृति और इनका कारये यह स्वरूप से पृथक 
होने परे भी संघात या ब्रह्माण्ड के नाम से कहा जाता 
है। इस में चेतन जीवात्मा सुख ग्राप्ति का अधिकारी है। 
सुख की लिप्सा इसको हर समय वनी रहती है। यथा 
मधुकर अमर रस को उपलब्ध करने के लिये एक पुष्प से 
दूसरे पुष्प पर पुनः तीसरे पर जाता ही रहता है । मधु 
प्राप्ति के प्रेम में गूमता हुआ इधर उधर घूमता है | जिसको 
जिस से हित है वह उस के वियोग में अति चब्चल चित्त 
है वह उबर को ही जायगा जहां अपने प्रेमी को पायगा। 
एवं जीवात्मा जिस को अपने अनुकूल मानता है जिस को 
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अपने सुख का साधन जानता है उस को प्राप्त करने के 
लिये प्रयत्न करता है। प्रतिकूलता से दुःख पहचान कर 
बचता है| या उस के दूर करने का प्रयल करता है । 
अत एवं यह सिद्ध हो जाता है कि जीवात्मा सुख से तो 
वंचित है इस के स्वरूप में तो सुख नहीं है इस की प्राप्ति 
के लिये सवंदा यलवान है और इस को प्राप्त भो कर सकता 
है जिस से सुख प्राप्ति का पात्र जाना जाता है। जीवान्मा 
सुख का अभिलापी है इस में सुख विद्यमान नहीं है। 
प्रकृति और तत्कायं सब जड़ वर्ग है इस में सुख दुःख दोनों 
ही नहीं हैं और यह चेतन के ह्ञोन का विषय है श्रत एव 
विषयता सम्बन्ध से इस में ज्ञान रहता है स्वरूप या अधि- 
करण सम्बन्ध से नहीं रहता ।अब आप ध्यान दे कि 
जीवात्मा विषय इन्द्रियसंयोगजन्य जिस सुख का अनुभव 
करता है उस का प्रादुर्भाव कैसे हुआ? इस का प्रकार और 
निमित्त क्या है? जब कोई पुरुष एकान्त जंगल में आसीन 
हो उस समय उस पर दो चार विन्दु शीतल जल की गिरे 
तब उस के विचार में यह तो अवश्य ही आता है कि यह 
जल कण न तो अग्नि का अंश है ओर न वायु का ही 
भाग है । केसे गिरे कहां से आए ? इस का ज्ञान हो या 
न हो । किन्तु यह बिन्दु जल का ही अंश है किसी सरो- 
वर से ही आए हैं यह सामान्य बोध तो हो ही जाता है। 
यह एक देशी उदाहरण है। सुख की अपेक्षा जीवात्मा को 
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दुःख अधिक देखा जाता है और जितनी इयत्ता में सुख 
है वह भी दुःख से मिश्रित है। यह गुण प्रकृति में विद्य- 
मान नहीं तो यह सुख केसे प्रकट होता है ? इस का ठीक 
उत्तर यही हो सकता है कि यह सुख स्वरूप ब्रह्म की ही चमक 
थी जो इस के अन्तः करण में किसी निमित्त से दमक गई। 
यह ही प्रकार है परन्तु स्वेसाधारण को इस पर कहां एत- 
बार है यह विचार शीलों का ही व्यापार है । 

जिस वस्तु की प्राप्ति के लिये मनुष्य को उत्कट इच्छा 
होती है वह उस के लाभाथ लगातार यत्र करता और उस 
की प्राप्ति में सदा चंचल चित्त और व्याकुल मन बना रहता 
है । कभी कभी जीवन में भी सन्देह हो जाता है। तीत्र 
इच्छा का चित्र सामने आते ही अन्य संकल्प मन्द पड़ 
जाते हैं ऐसी अवस्था में विचार शक्ति अपना काम करना 
छोड़ देती है । समझदार मनुष्य की मनोवृत्ति भी तत्काल 
किसी समझ का सहारा नहीं लेती । इच्छा का 
जितना प्रावल्य होगा उप्त की पृत्ति में उतने ही अधिक 
सुख फा अनुभव हीगा यह सर्वे जन प्रत्यक्ष है। इच्छित 
वस्तु की अप्राप्ति से मनुष्य के अन्तःकरण में हल चल 
अपना वल बढ़ाती जाती है अन्य कोई वस्तु इस दोष को 
दूर नहीं हटाती । इच्छुक पुरुष की मनोवृत्ति संवेगधारा 
से इच्छित वस्तु की ओर गति करती रहती है यह लगातार 
इधर से उधर को जाती ओर उधर से इधर को आती ही 
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रहती है । वस्तु दूर है समीप जानी जाती है समीप है 
दर नजर आती है | प्राठक ! विचार करें कि यह एक 
नाटक है जिस में समस्त जगत अटक रहा है। आावाल 
वृद्ध इस ही मार्ग में भटक रहा है। यह खटका है जो हर 
एक के अन्‍न्तः करण में खटक रहा है। जीवात्मा को न 
उधर जाने की शक्ति न इधर आने की गति है विपरीत 
बन्धन के समान केवल इस मायाजाल में फंस कर मध्य में 
ही लटक रहा है| अब विचार यह करना है कि इच्छित 
वस्तु की प्राप्ति से मनुष्य को सुख का जो अनुभव होता है 
उस का कारण क्‍या है ? मनुष्य की मनोवृत्ति जिस वस्तु 
की ओर झुकती रहती थी उसकी प्राप्ति से वृत्ति का मन 
में लय हो गया, तत्काल वृत्ति का किसी अन्य वस्तु की 
ओर उत्थान नहीं है ऐसी अवस्था में तृष्णा का क्षय हो 
कर अन्तःकरण समाहित हो जाता है। सुख स्वरूप परमा- 
त्मा जो स्वेत्र विराजमान होने से अन्तःकररा में भी वि्- 
मान था वह जीवात्मा के ज्ञान का विषय होगया | सुख 
के प्रकाश का निमित्त तो आत्मसाक्षात्कार और परमात्म- 
दर्शन था परन्तु यह भूल से कहता है कि अमुक वस्त की 
प्राप्ति में मुस्ते सुख मिला है। यह इसकी अल्पज्ञता और यथार्थ 

ज्ञान की न्‍्यूनता है | यदि उस वस्तु की प्राप्ति में ही सुख 
था तो जब तक वह वस्तु पास रहे तब तक सुख समान 
रहना चाहिए था परन्तु ऐसा नहीं होता । इसका कारण 
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यह है कि मनोवृत्ति उसको छोड़ कर वस्त्वन्तर में चली 
जाती है फिर अन्तःकरण पर आवरण आजाता है। कल्पना 
करें कि एक छात्र परीक्षा के निमित्त बड़ा परिश्रम कर रहा 
है । परीक्षा परिणाम में वह उत्तम कक्षा में उत्तीर्ण होगया। 
प्रमाणपत्र मिलने पर उसको वड़ी प्रसन्नता हुई परन्तु कुछ 
समय के वाद ही वह सुख जाता रहा । जिसने सुख बोध 
कराया था और सुखी वनाया था वह प्रमाणपत्र तो उसके 
पास ही है किसी ने छीन तो नहीं लिया । अब भी 
पास ही है ओर अनुत्तीणं भी नहीं हुआ । अब उस 
सुख को जो अपना दर्शन करा कर मुग्ध वना कर भाग 
गया, अन्य पराक्षा में दूंढता है, तलाश करता 
है| मधुकर अमर की उपमा ठीक ही है। यह सर्वदा सुख 
के लिये आकुल है । प्राप्त होकर केसे वह स्थिर रहे जब 
यह भूल कर प्रकृति के विकार में सुख को उपलब्ध करना 
चाहता है। यह नाटक का परदा है सुख सामने आता है 
और छिप जाता है। जब परदा हटकर फिर सामने न 
आयेगा तव सुख स्थिर हो जायगा । बीतराग योगी पुरुष 
अपनी विवेक शक्ति द्वारा सुख के स्थान में सुख को मानता 
है। अतणव इसके लिये तो स्थिर होकर फिर नहीं जाता। 
परन्तु साधारण पुरुष प्राकृतिक वस्तुओं में सुख की मानता 
है उसके लिये क्षणिक हो जाता है। संसार के पदाथ तो 
सब ही परिणामशील हैं । उनके द्वारा जो सुख उपलब्ध 
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हांगा वह स्थायी केसे हो सकता है ? 

उपरोक्त कथन से तो एक परमात्मा की ही सत्ता का 
अस्तित्व प्रतीत होता है- 

आयन्तरहितम अनादन्तसहितं यक्तदेव सत्‌ ॥३१॥ 

वास्तव में सत्‌ का यह लक्षण है जिसका आदि नहीं 
होता वह अनादि माना जाता है और जिसका अन्त 
नहीं होता वह अनन्त कहलाता है | यह नियम सुृष्टि- 
क्रम से पहचाना जाता है। प्रकृति परिणामशीला है एक 
स्वरूप में कदापि नहीं रहती । परिवत्तित होना इसका र्व- 
भाव है | कोई भी पदाथे निज स्वभाव को त्याग नहीं 
सकता और जिसका त्याग हो जाता है वह उसका स्वभाव 
नहीं कहलाता । जीवात्मा अल्पज्ञता के कारण अध्या- 
साधीन होकर अपने स्वरूप को भूल जाता है। कमबन्धन 
में बंधा हुआ मुक्त होने की योग्यता से युक्त चेतनस्वभाव 
से अलुप्त, अविद्या से प्रसुम इव होकर, संसार सुख की लग्न 
में मम्न होकर, स्वयं किसी के स्नेह में जकड़ा हुआ, किसी 
ने अपने प्रेम में इसको पकड़ा हुआ, किसी के राग में रंगीला 
और किसी के द्वेषसे विषेला बनकर छुटकारा नहीं पाता । 
यह सत्य है तो भी इन दोनों पदार्थों को आदि अन्त 
न होने से' सत्‌ ही मानना पड़ेगा । जो वस्तु स्वरूप से 
नाश नहीं होती वह सत्‌ है यह निष्कर्ष है। 

प्रश्न:-एक परमात्मा की सत्ता को यथार्थ मान कर 
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शेष को अनादि सान्‍त स्वीकार करना ठीक होगा । ऐसे 
पदाथे भी देखे जाते हैं जो अनादि होकर अन्त और 
आदि होकर अनन्त भाव को रखते हैं। प्रागभाव अ्नादि 
तो है परन्तु कार्य उत्पत्ति के पश्चात्‌ उस का नाश हो जाता 
है । कार्य अयने कारण में वियभान होता है यह सिद्ध 
सिद्धान्त है। मृत्पिए्ड में घट का, तन्तुओं में पट का प्राग 
अभाव अनादि काल से चला आता है तो भी घट और 
पट के उत्पन्न होने से उन का ग्रागभाव नष्ट हो जाता है 
यह अनादि सान्‍त का रृष्टान्त है | प्रध्वंसाभाव आदि 
अनन्त है। जब घट का अबा पट का नाश हो जाता है 
तब वह प्रध्वंसाभाव उत्पन्न हो कर आदिमान्‌ अर्थात्‌ सादि 
तो है परन्तु अनन्त हो जाता है। इस का कारण यह है 
कि वह घट अबया पट तो नथ हो चुका है वह स्वरूप से 
कदापि दृष्टि पथ में नहीं आता। ऐसा नंयायिक मानते हैं। 

उत्त र-भाव पदार्थों का विवेचन करते समय अभाव 
पदार्थों का दृशन्त युक्ति युक्त प्रतीत नहीं होता । मधु 
की मिठास को जानने के निर्मित मिशरी अथवा चीनी 
का दृशन्त तो युक्ति युक्त है परन्तु मिचे का दृशन्त सर्वथा 
विरुद्ध होने से किंसी प्रकार भी लागू नहीं हो सकता । 
विद्युत प्रकाश को जांच के लिये गेस का दृशन्त तो ठीक 
हो सकता है किन्तु अन्धकार का दृष्टन्त तो कदापि अनु- 
कूल नहीं जाना जाता । द्वितीय-अभाव पदार्थ वास्तव में 
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नहीं है। इस कारण से वशेषिक दर्शन में अभाव की 
पदाथों में गणना नहीं है । किसी भी भाव पदार्थ के 
निषेध का नाम ही अभाव है इसको स्वीकार करने में पदार्थ 
संख्या में कोई भी नियम नहीं रहता। समस्त पदार्थ 
निषेध वाची अ' के संयोग से अभाव कोटि में आ सकते 
हैं जिस से व्यवस्था की हानि हो जाती है । अत एवं 
कणाद ऋषि ने स्थानान्तर में भिन्‍न प्रकार से अभाव की 
परीक्षा की है वहीं अवलोकन करें। अनादि अनन्त और 
आदि-अन्त इन का तो परस्पर सहचार है।अनादि सान्‍्त 
अथवा सादि अनन्त का दृष्टन्त भाव पदार्थों में कहीं भी 
नहीं मिलता । अभाव का उदाहरण इस को सिद्ध नहीं कर 
सकता । अत एव ब्रह्म, जीवात्मा,प्रकृति तीनों पदार्थ सत्‌ हैं। 
तीनों की सत्ता यदि समान है तो सब ब्रह्म हुए !- 
तुल्यत्वेषपि न समान॑ विशेष द्धनात्‌ ॥३२॥ 
विशेष-भेद दशन से तुल्य होने पर भी इन तीनों में 
परस्पर समानता नहीं है समान नियम को साधम्यं और 
विशेष नियम को वेधम्य कहते हैं । साधम्य और वेधर्म्य 
की सहायता से ही समस्त ब्रह्माण्ड के पदार्थों की परीक्षा 
होती है। यह यथार्थ परीक्षक के ही विचार का विषय है। 
साधारण पुरुषों की मति की यहां गति नहीं। साधम्ये 
(समान नियम) पदाथथों को मिलाता एक कर दिखाता है। 
वेधम्ये (विशेषनियम) भेद कारक होने से पदार्थों को 
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अलग अलग दर्शाता है। सत्ता (उपलब्धि) सर्व पदार्थों में 
विद्यमान होने से समान ही है साधम्य इसको ही कहते हैं। 
यह कभी विशेष नहीं होता। ओर विशेष-भेद विधायक 
होने से परमारवादि सूक्ष्म द्रव्यों में रहता है । यह कभी 
समान पथ में नहीं ग्राता । शेप पदार्थ साधर्म्य वेधरम्य 
से अथवा समान विशेष नियम से संयोगी और वियोगी हैं 
इसकी परीक्षा का प्रकार अत्यन्त सूक्ष्म है | तथापि 
विशेष नियम के आधीन होकर जल से अग्नि और अग्नि से 
जल भिन्न हो जाता है। ऐसे ही सर्वत्र जानना और मानना 
चाहिए। प्राणित्व की समानता से समस्त प्राणियों का ज्ञान 
होगा । मनुष्यत्व के विधान से केवल मनुष्य का ग्रहण होगा। 
अन्य प्राणियों का नहीं। पृथिवी, जल, वायु, अग्नि अकाश, 
काल, दिग,आत्मा, मन इन नव द्रव्यों में द्रव्यतत समान 
धम एक ही है। तथापि विशेष नियम आत्मा के चेतन 
और शेष के जड़ होने का द्योतक है प्रथिवी, जल, अग्नि, वायु 
अनित्य द्रव्य विनश्वर हैं। आकाशदि सृक्ष्म व्यापक होने 
से नित्य हैं। इसी प्रकार अपेक्षा कृत समान और कोई 
विशेष है।इस नियम का वड़ा ही विस्तार और प्रसार है। 

अब पाठक विचार करें कि ईश्वर, जीव, प्रकृति तीनों 
सत्‌-समान होने पर भी एक केसे हो जायेंगे ? जब उन में 
विशेष-भेदकारक नियम विद्यमान है। परमात्मा सत्‌ होने पर 
सर्वेश्ष, सर्वव्यापकफ और समस्त संसार का निर्माता है तथापि 
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कमेबन्धन में नहीं आता | जीवात्मा अल्पज्ञष, एकदेशी, 
कृ्मकर्ता और बनन्‍्धन में आता है । प्रकृति सर्व कार्यजगत 
का उपादान कारण होने से अपरिछिन्न तो है परन्तु जड़ 
है चेतनता रहित है। यह इन में परस्पर भेद है। यदि 
सवेथा सर्वोश में यह समान ही हैं तो पुनः एक ही होगा 
तीन का होना सम्भव ही नहीं । अतणएव यह तीन होकर 
एक और एक होकर तीन हैं । यथा एक की संख्या एक है 
उस संख्या का संखू्येय पदार्थ भी एक ही होगा और तीन 
का अड्डः भी तो एक ही है परन्तु इस संख्या का संख्येय 
तीन पदार्थ होंगे । एक अड्डः के समान तो परमेश्वर ही है 
जिसकी संख्या और संख्येय में कोई भेद नहीं आता । 
यदि साधम्ये से इन तीनों को वादितोष न्याय से एक कर 
भी देंगे तो भी इनके संख्येय पदाथे तीन ही रहेंगे। इसका 
निवारण किसी प्रकार से कोई भी नहीं कर सकता । 
यथा तीन, चार, पांच का अंक एक होने पर भी अपने 
संख्येय से भेद को प्राप्त हो जाता है एवं ईश्वर, जीव,प्रकृति 
इन तीनों का साधम्ये समान रूप एकता का और वेधर्म्य 
विशेष स्वरूप अनेकृता को जताता है । कार्यजगत को 
देखकर प्रकृति का, कर्म करने और फल भोगने से जीवात्मा 
का वोध तो होता है। ईश्वर सत्ता सदभाव में तो सन्देह ही है 


कचित्‌ कदाचिश्नोपलब्धरसत्‌ ॥३३॥ 
किसी स्थान और किसी काल में परमात्मा कौ सत्ता 
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की उपलब्धि न होने से असत्‌ ही कहना ठीक प्रतीत होता है। 
ननु-क्या परमात्मा का शश-विषाण, आकाशपृष्प के 
समान अस्तित्व ही नहीं है ? अथवा उस की सत्ता का 
सद्भाव तो है परन्तु हमारे ज्ञान का प्रतिवन्‍्धक वाधका- 
न्‍्तर विद्यमान है। अत एवं उस का यथार्थ बोध हम को 
नहीं हो सकता । केवल प्रतीति का विषय न होने से 
किसी वस्तु के अस्तित्व को स्वीकार न करना तो बुद्धि- 
मता नहीं | शशविषाण और आकाश पृष्प का दृष्टान्त 
तो उपयुक्त प्रतीत नहीं होता । यह तो केवल समाना- 
धिकरण का भेद और व्यधिकरण में अभेद का अन्वय 
किया है। यह किसी सत्ता के निषेध का पक्षपाती नहीं। 
शश ओर श्रद्ध दोनों विद्यमान हैं । एकाधिकरण में 
इनका होना असंभव है। आकाश और पुष्प दोनों देखे 
जाते हैं। परन्तु ऐसा कोई पुष्प (जो भूमि-आधार के विना 
केवल आकाश में ही हो ) दृष्टि में नहीं आता । अतएव 
विदेशी दृष्टन्त स्वदेशी पर आधात कर ही नहीं सकता है 
वह तो स्वयं असिद्ध है। वस्तु सत्ता के ज्ञान न होने में 
कई एक बाधक हैं, जिनको पाठक दृष्टान्त से समझे- 
प्रथम अतिदूरत्व दोष है-आकाश में उड़ता हुआ 
पक्षी अति दूर होने के कारण दृष्टि में नहीं आता । 
द्वितीय अति सन्निकट दोष है-नेत्रस्थ अब्जन अति 
निकट होने से नहीं जाना जाता । 


<८&* सखनन्‍मागे दृ्शान ््ूः-<ः<ः॥ 
तृतीय आवरण दोष है-भित्ति के व्यवधान से दूसरी 
और की वस्तु का ज्ञान नहीं होता । 
चतुर्थ इन्द्रिय दोष है-यथा अन्ध वधिर पुरुष समीपस्थ 
वस्तु को देख और शब्दों को सुन नहीं सकता । 
पञुचम दोष मन का अनवस्थितत्व है-किसी वस्तु में 
मन के अति संलग्न होने से निकटवर्त्ती वस्तु के जानने में 
पुरुष असमर्थ हो जाता है । 
पष्ठ दोष-सजातीय सम्वलन है यथा गौ के दूध में भेंस का 
दूध मिला दिया जावे तो दोनों में भेद का बोध नहीं होता है। 
सप्तम दोष समानाभिहार है-बीज का अंकुरादि में 
परिणाम पाने से वीज का अपरिज्ञान होता है । 
अष्टम दोष सूक्ष्मता है-पृथिव्यादि स्थूल पदार्थों के 
सूक्ष्मावयव सर्वत्र विद्यमान तो हैं परन्तु सृक्ष्मता के कारण 
बोध के विषय नहीं हो सकते । इन रुकावर्टो से वस्तु 
सत्ता सद्भाव की प्रतीति नहीं होती । परमात्मा स्थूल पदाथों 
की अपेक्षा से सश्म है ओर सूक्ष्म पदार्थों से सृश्मतर 
ओर सूक्ष्मतम है| यह स्वरूप से समानरूप से विद्यमान हैं 
ज्ञाननेत्र से उसका साक्षात्कार होता है। उपरोक्त रुकावर्टे 
ज्ञान की प्रतिवन्धक नहीं हो सकतीं, वह अतीन्द्रिय होने से 
किसी भी इन्द्रिय का विषय नहीं । ऐसा कोई भी तो 
टशन्त होना चाहिए जो इस पर लागू हो सके केवल कथन 
मात्र से तो किसी वस्तु की सिद्धि नहीं होती । 


अथंगति ८५ 
जिओ वर्तमानवत्‌ बतंमानत्वान्नासत्‌ ॥३४॥ 
पूवेंसूत्र में यह कहा गया है कि परमात्मा की किसी 
स्थान में और किसी काल में भी उपलब्धि न होने से सत्‌ 
नहीं है। इसका उत्तर यह है कि वर्तमान काल के समान सदा 
सर्वत्र विद्यमान होने से अवश्य सतू है विचार करने से पता 
लगेगा कि उत्पद्यमान वस्तु की अपेक्षा से कालका तीन 
प्रकार से विभाग हो जाता है। यह सर्वजन प्रत्यक्ष है। 
उत्पद्यमान वस्तु समान रूप से स्थिर काल शक्ति को विभक्त 
कर दिखाती है वह कालान्तर में स्वयमेव नष्ट हो जाती है 
अतएव नित्य पदार्थों में वतमानकाल का स्वेदा सहचार 
है उन में भूत ओर भषिष्यत की प्रतीति ही नहीं और 
न काल का उन पर अत्याचार ही है । कार्यजगत्‌ में भूत 
और भविष्यत के समान वर्तमान का ज्ञान नहीं होता । काल 
अति सूक्ष्म वस्तु है। वह नित्य पदार्थों में भाव से और 
अनित्य पदार्थों में अभाव से परिवतित हो जाता है । 
काल का यह परिवतेन श्रीपचारिक है वास्तविक नहीं 
है। यह वेशेषिक दर्शन में विचार किया गया है।वर्तमान 
काल विचार से ध्यान में आता है और परमेश्वर सिद्धि 
में हेतु बन जाता है । 
पाठक विचार करें कि जब यह कहा जावे कि अमुक 
पुरुष की श्रायु वीस वर्ष की है यह सब भूत काल होगा 
और इस क्षण से आगामी समय भविष्यत होगा | ऐसी 
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अवस्था में माध्यमिक वर्तमान की इयत्ता क्‍या होगी ? 
जितने समय को वर्तमान कहोंगे वह भूत ओर भविष्यत्‌ में 
बट जावेगा । मेरे मित्र !एकाग्र होकर विचार करो-समाहित 
होकर ध्यान धरो और सत्य कहो कि वतेमान स्वरूप 
श्राप के ध्यान में आता है विचार करने से बुद्धि रुकती 
है और उस के आगे (जो स्थूल-सूक्ष्म कार्यकारण जगत्‌ 
का स्वामी है) गदन झुकती है । 

द्वितीय विचार यह है कि वर्तमान काल में बुद्धि का 
व्यापार नहीं और भूत तथा भविष्यत्‌ के समान प्रत्यक्ष का 
व्यवहार नहीं तो इस का परित्याग ही अच्छा है। वर्तमान 
काल ही नहीं तो परीक्षा किस वात की । यह कहना ठीक 
है आपने सरल मार्ग स्वीकार किया परन्तु इस कथन 
में जो उलझन आती है उस का सुलझाना कठिन होगा । 
भूत और भविष्यत्‌ काल के मध्य में यदि कोई विभाजक 
शक्ति नहीं है तो फिर काल एक होगा । उस का नाम 
भूत रक्खो अथवा उस को भविष्यत कहो। जो भूत को 
भविष्यत्‌ से हटाता और भविष्यत्‌ को भूत से प्रथक 
कर दिखाता है वह कोई वस्तु तो है ध्यान में आवे या न आवे। 

तृतीय विचार यह है-वर्तमान काल वतेमान है सर्वोश 
में भूत काल पर इस का निशान है । वत्तेमान में भविष्यत्‌ 
का आयान और भूत का निर्यान है परन्तु वह मध्य में 
दोनों से पृथक स्थिर सावधान है। कया विचित्र बात है 
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कि भविष्यत काल को वर्तमान में आना पड़ता है श्रौर 
भूत काल के मेदान में जाना पड़ता है। आज प्रातःकाल 
रविवार का दिन है वारह घन्‍्टे भविष्यत्‌ में विद्यमान है 
उसी दिन सायंकाल को इस का समावेश भूत कोटि में 
हो जावेगा । क्या कोई वता सकता है कि यह समय वतें- 
मान के मार्ग से न होकर भूत काल का सहचर बना है। 
कृदापि कोई अन्य मार्ग नहीं है।जो प्रातः भविष्यत माना 
जाता था वही सायंकाल को भूत में हो जाता है। भूत 
ओर भविष्यत को कार्य जगत का सहारा है इस लिये 
वर्तमान अपनी महिमा को महान्‌ जान कर इन दोनों से 
न्यारा है।आगत और अनागत भेद से ही वर्तमान प्रसिद्धि 
को पाता है परन्तु विचार में नहीं आता है इस कारण 
सूक्ष्म कहलाता है अत एवं इस का अभाव नहीं हो सकता, 
मानना ही पड़ेगा । भूतकाल का मनुष्य के जीवन के साथ 
साक्षात्‌ के विना अन्य कोई सम्बन्ध नहीं रहता । किसी ने 
आराम पाया, दूसरे ने दुःख उठाया, एक ने अच्छे वस्त्र 
पहिन कर अपने सौन्द्य को दिखाया और दूसरे ने मलिन, 
जीणो कपड़ों से अपने को छिपाया। किसी ने अच्छा भोजन 
खाया किसी ने कन्द मूलसे अपनी क्षुपरा को मिटाया। जो 
समय बीत ही गया उस पर क्या अभिमान हो सकता है। 
अभिमानी केवल अपनी वेसमश्ी का ही परिचय देता है | 
किसी ने हंस कर दूसरों को हंसाया और दूसरे ने रोकर 
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बसे ही भूत काल के सुख दुःख का विधान है । भविष्यत्‌ 
काल का मनुष्य के जीवन के साथ साक्षात्‌ सम्बन्ध है यदि 
जीवन रहे अन्यथा भविष्यत्‌ काल का जाल उस के लिये 
कोई भी फल नहीं ला सकता । अतीत काल तो वर्तमान 
का सहयोगी वन कर अनुकूल या प्रतिकूल वेदनीय द्वारा 
फलप्रद हो चुका है भविष्यत्‌ वर्तमान का वियोगी है उस 
का फलाभिमुख होना जीवन के सहारे ही होगा जीवन के 
वियोग से उस का कोई सन्वन्ध नहीं रहता है। अब आप 
विचार करें कि वर्तमान काल का अन्यय सब के साथ सदा 
एक रस बना ही रहता है कि नहीं ? यदि कोई पढ़ता है 
या पढ़ाता है, कोई उपदेश सुनता या सुनाता है, एक 
आसीन है दूसरा भागता है अन्य कोई सुषुप्त है दूसरा 
जागता है। कोई समाधि लगाता है किसी के वह विषय 
विचार में नहीं आता, किसी को मूर्खता ने सताया है 
दूसरे ने बुद्धिमत्ता में नाम पाया है, एक अपने जीवन को 
सुख से विताता है दूसरा जीवन भर कष्ट उठाता है, कोई 
संसार को लाभ पहुंचाता है कोई अपने स्वाथे में डूबा जाता 
है, किसी स्थान में किसी अवस्था में रहो समस्त जगत 
वर्तमान में विद्यमान होगा। न तो वर्तमान जगत को छोड़ 
सकता है न जगत्‌ उस से अपना सम्बन्ध तोड़ सकता है। 
इस से यह सिद्ध हो जाता है कि भूत शोर भावी की सत्ता 
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काल्पनिक या व्यावहारिक है केवल वर्तमान ही अपनी 
सत्ता में समान है। यह सृक्ष्मतम तत्व सवेदा सब के साथ 
है परन्तु जानते नहीं। एवं तत्सटश परमात्मा सब के साथ 
और सब परमात्मा साथ हैं किन्तु इसको पहचानते नहीं । 
जिसको वतेमान काल का ज्ञान होगा उस जिज्ञासु को परमेश्वर 
की पहिचान होगी । वतेमान की दूसरे रूप में परिस्थिति- 


विक्लविमागकलेति यावत्‌ ॥३५॥ 

कालवित्‌ पुरुषों ने काल के उस भाग को जिस का 
फिर कोई विभाग ही नहीं हो सकता क्षण कहा है । 
काल के इस सूक्ष्म अंश को वह नित्य कहते हैं इस लिये 
समस्त संसार को जो रचना में आया है क्षणविध्वंसी 
कहा है इस क्षण की मर्यादा में समस्त वस्तु परिणाम को 
पाती रहती है। यह क्षण भंग क्रम सर्वोत्पद्यमान वस्तुओं पर 
लागू तो है परन्तु सब की समझ में नहीं आता । प्रथम 
क्षण से वस्तु उत्पन्न, द्वितीय क्षण में स्थिर और तृतीय 
क्षण में आजीवन हास को प्राप्त होती जाती है। इसी 
प्रकार हास का उत्पत्ति में, उत्पत्ति का स्थिति में और 
पुनः स्थिति का हास में परिवर्तन होते रहना अनिवार्य 
है। ओर अन्त में यह हास उत्पत्ति में परिवत्तित न 
होकर विनाश के आधीन हो जाता है। अल्प वस्तु से लेकर 
समस्त ब्रह्माएड इस क्षण मर्यादा की चाल में चल रहा है। 
धूम्रयान (रेलगाड़ी ) में बेठे हुए मनुष्य उधर को ही जाते 
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हैं जिधर को गाड़ी चलती है एवं काल के इस क्रम का 
प्रत्येक वस्तु पर आ्ातंक है। मिनिट, घंटा, रात्रि, दिवस, 
मास और साल काल के स्थूल भाग तो सब को प्रत्यक्ष हैं। 
क्षण का ज्ञान सूक्ष्म है इसका ही दूसरा नाम वत्तमान है। 
कार्यारम्भ से लेकर जब तक यह परिसमाप्त न हो उस 
समस्त काल पुञ्ज को वर्तमान ही कहते हैं यथा वत्तेमान सृष्टि। 
यह पूर्वापर सृष्टि की अपेक्षा से वत्तेमान मानी जाती है । 
वास्तव में इसमें भी वही क्रम काम करता हुआ दिखाई 
देता है जो मिनिट और घंटा में प्रतीत होता है। प्रथिव्यादि 
चार पदार्थों के उस भाग को जो फिर विभक्त नहीं हो 
सकता परमाणु कहा है। यह सर्वथा अंश है अंशी नहीं, 
यह स्वरूप सिद्ध है। परन्तु काल नित्य पदा्थ है इसका 
सूक्ष्म भाग क्षण उपाधिकृत दे वास्तविक नहीं । 

परमेश्वर वत्तेमान है- ' 

परमादा रूब॑पामन्दरात्मा ॥३६॥ 

परमात्मा सबका अन्तरात्मा है। जो इसको जानता 
है जिसे इसका यथाथे ज्ञान है वह महात्मा है । इस की 
प्राप्ति ही मनुष्य जीवन का मुख्य उद्देश्य है। यहां 
पर ही मनुष्य के पुरुषाथ की परिसभाप्ति होती है। वेदादि 
सच्छास्त्रों का यह ही लक्ष्य है उपनिषदों का यह ही संकेत 
है दर्शन ग्रन्थ इसके ही दशन करा रहे हैं विद्वान इसके 
ही लाभाथे सदुपदेश सुना रद्दे हैं । परन्तु जो सन्मागे 
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को छोड़ कर उसकी प्राप्ति के लिये यत्न करता है उसे वह 
प्राप्त नहीं होता । परमेश्वर सच जीवों का एकात्मा है। एका- 
त्मवाद का सिद्धान्त इस नियम के आश्रित होकर चरिताथे 
हो जाता है । एक आत्मा ही है अन्य कोई वस्तु नहीं 
यह नियम सन्देह को उठाता और संशय को बढ़ाता 
है। एकात्मा की स्तुति जो उपनियदों में आई है इसकी 
महत्ता जो वेदों ने सुनाई है उसका तात्पय यही 
है कि आत्मा ही स्तुति करने के योग्य और मान का 
स्थान है इसकी ही उपासना करने से जीवों का कल्याण 
है| इसकी यथा पहचान से ही अभ्युदय का उत्थान है। 
यही पूज्य है और यह ही महान्‌ है । इसकी प्राप्ति के 
लिये यत्र करना मनुष्य का असली काम है यह सब की 
परागति ओर परम धाम है | यह ही एक स्थिर स्वभाव, 
अविचल और अविकारी है इसकी शक्ति, इसकी महिमा 
समस्त संसार से न्‍्यारी है । यह स्वरूप से पवित्र और सदा 
सब का मित्र, इसकी न कोई मूत्ति ही है और न कोई 
चित्र । व्यापक होकर सर्वान्तर्यामी है । सब विश्व का 
यह ही एक स्वामी है। जगत परिणामशील है यह ही 
एक अपरिणामी है। सब संसार का आधार है इसके प्रेम 
से ही सब वस्तु में प्यार है। जो इसको जानकर साक्षात्‌ 
मान कर शरीर को छोड़ता है वह ही संसार से सम्बन्ध को 
तोड़ता है । यह जिस के विचार का विषय है वह उदार 
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है दूसरा। कृपण है उसका जीवन संसार के लिए भार है। 
इसकी आप्ति के लिये जिन नियमों का विधान है उन के 
शग्रनुष्ठान से मनुष्य समाज नौरोग, बलवान ओर ज्ञानवान 
हो जाता है । दरिद्रता से टूर, उचित सुख साधनों से भरपूर, 
पारस्परिक कलह के परित्याग और सद्व्यवहार से सब 
का अनुराग वढ़ जाता है। व्यथ राग द्वेष से मुक्त , न्‍्याय- 
व्यापार से युक्त होकर सुख का प्रादुर्भाव और दुःख का 
तिरोभाव होकर मनुष्य का सदा प्रसन्न रहने का स्वभाव 
हो जाता है । मनुष्य समाज में बल, परमात्मा की ही कृपा 
का फल है | इस विचार से अभिमान की निवृत्ति और 
परोपकार करने में प्रवृत्ति होजाती है । 

यदि वास्तव में एक आत्मा ही है तो शात्र किंस के 
हितार्थ उपदेश दे रहे हैं आत्मा तो अविद्यादि क्लेशों से 
रहित सर्वदा यथाथ ज्ञान सहित है उस के लिये तो उपदेश 
उपयोगी नहीं । और अन्य कोई पदार्थ (जो उपदेश का 
अधिकारी हो) है ही नहीं अतएवं सब उपदेश विफल और 
शाख- का विधान निष्फल है | जब उपासक ही 
नहीं है तव उपास्य हो ही नहीं सकता । बिना वृक्ष के 
फल कभी नहीं होता । शात्र तो उपासना की रीति को 
सिखाता है शुभ कर्मों की नीति को बताता है । उपास्य 
आर उपासक के भेद से तो यह उपासना की विधि चरि- 
ताथ और कम फल की नीति यथार्थ हो जाती है अन्यथा 
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व्यर्थापत्ति दोष सामने आता और शाख के शासन को मिटाता 
है| अनेक परिश्रम साध्य संसार की रचना का ध्यान 
अति चतुर, बड़े बुद्धिमान, व्यवहार कुशल पुरुषों की समझ 
में न आने वाले पदार्थों का निर्माण मनुष्य के अन्तः करण 
में परमेश्वर के लिए सनन्‍्मान तो उत्पन्न करता है परन्तु 
एकात्मा की सत्ता का सदभाव सत्तान्तर के सर्वथा अभाव 
से मन में सन्देह बढ़ाता है।उपास्य-उपासक और उपासना 
का भेद तो जगत में प्रत्यक्ष है एक के अभाव से अन्य 
का अभाव शरीर एक के भाव में दूसरे का भाव तो 
स्वयं सिद्ध हो जाता है । प्रत्यक्ष का विरोध करने में न 
शात्रकी ही गति है थ्रीर न वुद्धिमानों की मति है परन्तु 
कर्म कृत विरोध सामने आकर यह समझाता है कि कर्म 
कभी कर्ता नहीं होगा और न कर्ता कभी कमे हो सकता 
है प्रत्युत कर्ता के आधीन कम॑ ओर तदाश्रित फल को 
दिखाता है । आप विचार करें कि जिसने संसार को बनाया 
है क्या वह स्वयमेव संसार के रूपमें आया है ? वही एक 
शुभाशुभ कर्मों का कर्ता और उन के फल रचरूप सुख 
दुःख का भोक्ता है ? स्वरूप से अविकारी होकर विकार में 
आना, अपरिणामी हो कर परिणाम में जाना, अविनाशी 
का विनाश, सर्वज्ञ के ज्ञान का हास ओर व्यापक का एक 
देश में निवासादि उलझनों का सुलझाना अ्रतीव कठिन 
होगा । सन्मागंप्रदशकत्वशास्त्र का सिद्धान्त जाता रहेगा, 
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मनुष्य समाज मनमानी कल्पनाओं के मेदान में गति बढ़ाता 
रहेगा । कोन बंधा हुआ है जो मुक्त होना चाहता है? इस 
को किसने सताया है? यह विचार में नहीं आता। नित्य, 
शुद्ध, बुद्ध मुक्त स्वभाव का स्वयं बन्धन में फंस जाना उस 
की अल्पज्ञता को जताता है। इस विरोधि बन्धन का परि- 
हार कदापि नहीं हो सकता । यदि स्वभाव है तब तो 
उसका अभाव नहीं हो सकता । और यदि वह दूर होजाता 
है तो वह स्वभाव नहीं बनता । ननु-पदा्थों के परस्पर 
मेल से किसी गुण का प्रादुर्भाव ओर दूसरे गुण का तिरो- 
भाव तो देखा जाता है । यथा हल्दी और चूने के मेल से 
रक्त वर्ण उत्पन्न हो जाता है चूने ने अपने श्वेत वर्ण को 
और हल्दी ने अपने पीत वर्ण को त्याग कर रक्त वर्ण को 
स्वीकार कर लिया है | एवं आत्मा भी अपने स्वभाव को 
छोड़कर संसार के स्वरूप में आजाता है यह प्रत्यक्ष रशंत है- 
समाधान-संयोगी पदार्थों का तो यह ही स्वभाव है 
कि वह परस्पर के मेल से रूपान्तर में हो जाये। यदि हो 
जाते हैं तो वह उनका स्वभाव होगा और यदि कोई अपने 
स्वरूप का परित्याग नहीं करता तो वह उसका स्वभाव 
होगा । ऐसा मानने में कोई भी आपत्ति नहीं है जैसे प्रकृति 
का परिणाम में आकर संसार के रूप में हो जाना और 
संसार का परिणाम में जाकर प्रकृति कहलाना उस का 
स्वभाव ही है । यह दोनों उदाहरण संयोगज ओर परिणामी 
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पदार्थों की व्यवस्था में चरिताथ्थ होंगे। श्रात्मा तो एक है 
सबंदा सर्वथा संयोग ओर वियोग से रहित है पुनः उस में 
पिकार की उत्पति केसे हुईं ? इस में कोई नियामक युक्ति 
चाहिए । अविकारी का विकार में आना, असंगी का संगी 
हो जाना, व्यापक का एकदेशी कहलाना, सर्वश्नता में 
अल्पन्नता का विधान, अरतीन्द्रियपदार्थ में विषयों का अ्नु- 

सन्धान, निराकार में साकारता, ज्ञान स्वरूप में असमीक्ष- 

कारिता, स्वशक्तिमान में वलहीनता, सर्वदा तृप्त आप्रकाम 
में दीनता, आनन्दस्वरूप में दुःखोत्पत्ति, सर्वोपद्रव रहित 
में विपत्ति, शुद्ध चेतन में ज्ञान का हास, जड़ता का प्रकाश 
झोर स्वयमेव्र जन्ममरण के बन्वन में आना अनेक प्रकार 
के कष्ट उठाना पुनः २ उस से छुटकारा पाना यह केसी 
उधेड़बुन है जिसका न कोई फल ओर न कोई गुण है। 
ननुः-अ विद्याभ्रित ब्रह्म का यह सब पसारा है | 

प्रद्मणि विधाविधांनात अविदा तत्र न बरतते ॥३७ 

उपरोक्त कथन अयुक्त होने से ग्राह्म नहीं है । क्योंकि 
ब्रह्म में सवेदा विद्या का विधान है | उसके साथ अ्रविद्या 
का योग कदापि नहीं हो सकता यह वेदिकी मर्यादा 
है | आदित्य प्रकाश में अन्धकार का मानना अपनी अल्प- 
जता का ही परिचय देना है । अविद्या-अ्रज्ञान-माया यह 
सब शब्द समानार्थक हैं । वेदिक सिद्धान्त में तो इन के 
शथों में बड़ा ही सोन्द ये है। अदविय[' जो विद्या का स्थान नहीं। 


९ सन्माग दर्शन 


अज्ञान' जिस में ज्ञान का विधान नहीं-वह प्रकृति जगत 
का उपदान कारण है उस में विषयता सम्बन्ध से तो ज्ञान 
रहता है स्वरूप या श्रधिकरण सम्बन्ध से नहीं। 'माया' 
जिससे विविध पदार्थों का निर्माण किया जाता है वह 
माया ग्रकृति है। उपनिषदों में परमात्मा को मायी कहा है 
और वेदों में भी आया है| ऐसा मानने से यह शब्द सामा- 
नाथेक हैं इनमेंकोई विरोध नहीं। यदि माया-अविद्या-अज्ञान 
का अथ्‌ विंपरीतज्ञान स्वीकार करें तो अनर्थापत्ति होगी। 
शुद्धनि्मल ज्ञानप्रकाश स्वरूप ब्रह्ममें अविद्याका योग कैसे हुआ? 
प्रथमविकल्प-अविद्या द्रव्य है या गुणा ? यदि द्रव्य है 
तो पदार्थान्तर वियमान होने से एक्रात्मवाद सिद्धान्त की 
हानि होगी | यदि गुण हे तो इस को किसी द्रव्य के 
आश्रित होना चाहिए। ब्रह्म के अतिरिक्त आप के सिद्धान्त 
में अन्य पदाथ कोई नहीं है। अविधा-विपरीतज्ञान सर्वदा 
ब्रह्य का तो गुण हो नहीं सकता इस का आश्रय दूसरा 
द्रव्य आप स्वीकार नहीं करते अतएवं आप का सिद्धान्त 
ही स्थिर नहीं हो सकता और प्रत्यक्ष संसार का आप 
अपलाप कर ही नहीं सकते । 
द्वितीय विकल्प-अह्म का संसार के रूप में परिवतेन 
अविया के योग से हुआ अथवा परिवतेन के पश्चात्‌अविद्या 
का योग हुआ? भ्रम भूल से रहित शुद्ध सर्वेज्ञ ब्रह्म में एकाकी 
अविया कौ उत्पत्ति या योग तो हो नहीं सकता। अत्पक्ष 


अथंगति ९३ 


के धर्म का सर्वज्ञ में केसे समावेश होगा ? यदि ब्रह्म के 
स्वरूप में परिवर्तन होने के पश्चात्‌ अविद्या का योग हुआ 
तो निष्फलत्वापत्ति की ग्रापत्ति सामने आती है अविद्या के 
योग से जो कार्य होना था वह उसके पूर्व से ही विद्यमान है। 

तृतीय विकल्प-अविद्या को यदि विद्याविरोधी पदा- 
र्थान्‍्तर कर्म स्वीकार करें जेसा श्री स्वामी शंकराचार्य्यजी 
ने ईशावास्योपनिषद्‌ के व्याख्यान में विद्या को ज्ञान 
और अविद्या को कम माना है इस सिद्धान्त के आधार 
पर कर्म यथाशक्ति कर्ता के आधीन और फल भोगने में 
कर्ता पराधोन होता है यह निश्चित वाद है। यह तो हो 
सकता है कि परमात्मा संसार का कर्त्ता है परन्तु सर्वज्ञ 
होने से वह कमेफल से सर्वदा मुक्त है। अतणव कर्ता होने 
से भी वह अकर्त्ता है । एकात्मवाद के सिद्धान्त में यह 
दोष आता है कि अनन्त प्राणी, सुख दुःख भोग भागी 
देखे जाते हैं और उनको सुख की अपेक्षा दुःख को मात्रा 
अधिक ही है। आप विचार करें-कि दुःख से कौन मुक्त 
होना चाहता है ओर सुखकी लिप्सा में इधर उधर कौन 
जाता है ? यदि यह मान लें कि वह ही एक आत्मा जो 
सर्वेज्ञ था माया वश अपने स्वरूप को भूल कर सुख दुःख 
पाता है तो सर्वज्षता की हानि और अल्पज्ञता की स्वयं 
प्राप्ति होती है। संसार में यह दृष्टचर नहीं है कि कोई साधारण 
शिल्पी शखला-हथकड़ी अथवा बेड़ी बना कर अपने ही 


९्ट्ट सनन्‍्मागे द्शेन 


हाथ पांव में डाल ले । स्वच्छ वस्त्र को स्वयं मलिन करके 
पुनः उस मलिनता को दूर करने का यल करे । कांटे को 
स्वयमेव लगा कर दुःख उठाकर पुनः उसे कांटे से निकाल 
कर सुख माने और अपने को पुरुषार्थी जाने । जब लोकिक 
पुरुषों में भी ऐसी व्यवस्था नहीं देखी जाती, तो पूर्ण पुरुष 
सवेज्ञ में ऐसी घटना का घटित होना तो ठीक प्रतीत नहीं 
होता । जो कर्म करता है वही फल भोगता है । सांसारिक 
सुख तो दुःख से मिश्रित है ओर दुःख स्वरूप से दुःख ही है 
अतएव मनुष्य का जीवन अनेक बाधाओं से घिरा हुआ 
है यह जान कर जो दुःख से बचने का उपाय सोचता है 
वह सर्वज्ञ आत्मा से भिन्न वस्तु है। यही मानने में संसार 
के स्वरूप का यथाथ निरूपण हो सकता है अन्यथा नहीं । 

चतुर्थेविकल्प-अविद्या ब्रह्मके किसी अंशर्मे विद्यमान थी 
यासर्वोश में ? अथवा वह अविया को स्वयं उत्पन्न करता है 
या इसकी इच्छा के विपरीत स्वयं उत्पन्न होजाती है? यद्यपि 
ब्रह्म अखण्डव्यापक है उस में अंश मानना उपयुक्त नहीं 
तथापि किसी निश्चित सिद्धान्त पर पहुंचने के लिए यह 
कल्पनामात्र है। अ्रखरए्ड एकरस ब्रह्म के किसी अंश में 
अविंधा के सद्भाव से उस की समानता की हानि होगी । 
सर्वोश में अविद्या की सत्ता को स्वीकार करने में विद्या के 
अभाव से ब्रह्म में जड़त्वापत्ति माननी पड़ेंगी। अथवा 
विद्या और अविद्या दो विरोधि गुणों का एकाधिकरण 
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समकाल में तो हो ही नहीं सकता इस का निवारण 
केसे होगा ? यदि ब्रह्म स्वयं अविदया को उत्पन्न करता है 
तो इस में उस का कोई प्रयोजन होगा। साधारण पुरुष 
भी उद्देश्य को सामने लाए विना किसी कार्य में प्रवृत्त नहीं 
होता । ब्रह्म को आपृकाम वताना और फिर उस में प्रयो- 
जन को लाना सर्वथा विषम है । ब्रह्म विद्या का स्थान है 
विद्या से अविया का निर्माण, प्रकाश से अन्धकार को 
बनाने के समान है इस से ब्रह्म की महत्ता जाती रहती है 
अतः अविया को उत्पन्न तो नहीं कर सकता, अब आप को 
कोई कारणान्तर बताना होगा । यदि अविया स्त्रयं किसी 
समय प्रकट हो कर ब्रह्म को भुलाती है तो दीनता दोष से 
ब्रह्म दूषित हो जाता है । इच्छा के विरुद्ध होना बलहीनता 
तथा पराधीनता को दर्शाता है । 

पञचम विकल्प-यदि विद्या के अभाव को अविया 
कहें तो किसी वस्तु के अभाव से कोई भी काये सिद्ध नहीं 
होता । क्या सप के अभाव ने कभी किसी को काटा है ? 
मास्टर का अभाव भी कभी किसी को पाठ पढ़ाता है !? 
गायक या फोनोग्राफ के अभाव से कभी किसी ने गाना 
सुना है ? तन्तुओं के अभाव से कभी किसी ने ताना बुना 
है ? भोजन के अभाव से कभी कोई तृप्त हुआ है ? अभि- 
मत वस्तु के बिना कभी कोई किसी में लिप्त हुआ है ? 
कृदापि नहीं, यही उत्तर ठीक होगा । सर्वथा सर्वदा वस्तु 


१०० सन्मार्ग दर्शन े 
सद्भाव से ही वस्तु की उत्पत्ति होती है। कथंचित्‌ कदाचित्‌ 
कुत्रचिदपि अभाव से भावोत्पत्ति नहीं हो सकती । 
माया को सद असद और उभयविलक्षण मानने से तो 
कोई हानि नहीं है-- 
न वस्तु प्रत्ययाभावात्‌ ॥३८॥ 
माया को सद्‌ इस कारण से कहते हैं कि उस से संसार 

उत्पन्न होता है और ज्ञान के उदय होने से वह नष्ट होजावी 
है अतएव असत्‌ भी मानते हैं । ऐसी वस्तु की प्रतीति न 
होने से यह कथन आदरणीय नहों । मेरे मित्र ! वस्तु- 
गत श्रम, भूल, आ्रान्ति, सन्देह और संशय तो ज्ञान प्रकाश 
से दूर हो जाता है । क्या ज्ञान के सद्भाव में वस्तुसत्ता 
का भी अभाव हो सकता है? कदापि नहीं । विचार करे 
किसी पुरुष को अन्धतम में रज्जू में सप॑ की आन्ति, अन्य 
को तीत्र प्रकाश में शुक्ति स्थानीय रजत्‌ की प्रतीति हुई । 
ग्धिष्ठान विशेष के ज्ञानसे वस्तु आश्रित श्रान्ति की निवृत्ति 
तो होगी, क्या वस्तु सद्भाव का भी अभाव हो जायगा !? 
जिस प्रकार ज्ञान वस्तुतन्त्र होता है उसी प्रकार अ्रम भी 
किसी वस्तु के ही आश्रित होगा अन्यथा नहीं। यथार्थ बोध 
भ्रम-अज्ञान का तो शत्रु है उसको मिटा देता है वस्तु को 
बिगाड़ने की उस में सामथ्ये नहीं । आन्ति से कोई बस्तु 
अन्यथा नहीं हो सकती, केवल आन्त को उस से लाभ 
नहीं होता । अतएव अन्नान दुःखोत्पादक और ज्ञान सुख- 


अर्थंगति २०१ 
व्धक है यदि माया ज्ञान से दूर हो जाती है तो उस का 
दूसरा नाम अ्रम या अज्ञान होगा और यदि उस से संसार 
की उत्पत्ति होती है तो वह द्रव्य हो सकता है। एक शब्द 
अनेकार्थ वाची, प्रकरण भेद से भिन्नार्थ का प्रतिपादक हो 
जाता है परन्तु आप जो माया का लक्षण करते हैं वह 
विलक्षण है केवल आप के ही विचार का विषय वन सकता 
है विचारशीलों को तो इसके मानने में कुछ संकोच ही होगा। 

सत्‌ और असत इन दोनों से विलक्षण अनिवंचनीय 
जिसकी निरुक्ति नहीं हो सकती ऐसा पदाथे माया है । 
ऐसा विलक्षणार्थ करने से आप का तात्पय क्‍या है ? पता 
नहीं चलता । पूर्व सत्‌ और असत्‌ इन से निर्वचन किया 
पश्चात्‌ अनिरवेचनीय कथन पूर्वापर विरोध से असंगत प्रतीत 
होता है | दो या अनेक वस्तुओं के मेल से जो वस्तु प्रकट 
होगी जिस शब्द से वह व्यवहार सिद्धि का हेतु बनेगी वही 
उसका निर्वेचन होगा । जेसे ताम्र और त्रपु ( जस्त ) के 
परस्पर मेल से पीतल का व्यवहार होता है। ग्रतएवं माया 
का उपयु क्त लक्षण ठीक नहीं जान पड़ता । 

पाठक विचार करें कि वेदिक धर्म इस उलझन को 
किस प्रकार सुलझाता है । वेदों में परमात्मा का नाम 
सायावी अर्थात्‌ माया का स्त्रामी है माया और मायौ इन 
दोनों का नित्य सम्बन्ध है इन्द्र सर्वेधय का स्वामी पर- 
मात्मा अपनी माया से पुरुरूप संसार का निर्माण करता 


१०२ सन्मार्ग वर्शन 
है इस स्थल में माया नाम प्रकृति का हैं ज्ञान पूर्वक जिस 
विचार शक्ति से सृष्टि की उत्पत्ति होती है उस प्रज्ञा का 
नाम भी माया है और माया नाम छल कपट का भी है 
अतएव जिस स्थान पर जो अय्े उपयुक्त हो उसी अर्थ 
को वहां प्रयुक्त कर सकते हैं निष्कर्ष-यदि माया संसार का 
उपादान कारण है तो इस से प्रकृति का बोध होगा और 
यदि ज्ञान से वह दूर होजाती है तो अज्ञान सहचारी छल 
कपट का नाम होगा | यदि किसी समय कोई कहे कि 
माया से कार्य सम्पादन करना चाहिए तो वहां माया नाम 
प्रज्ञा या बुद्धि का होगा | ऐसे सरल मांगे को त्याग कर 
विपरीत मार्ग में जाना अच्छा नहीं । 

यह समस्त संसार वास्तव में नहीं है मिथ्या प्रतीति 
मात्र है अतएव विवाद का स्थान ही नहीं । 

युक्ति विरोधात्‌ कथनमश्राह्मम्‌ ॥३९॥ 

यह संसार भिथ्या है;--- 

प्रथम विचार-इस कथन में (संसार के अन्तगेत होने 
से ) सत्यता नहीं है। पुनः मिथ्या कथन से किसी वस्तु 
के अस्तित्व को प्रकट करना युक्ति संगत नहीं होसकता । 
यहां पर मिथ्या विशेषण और संसार विशेष्य पदाथ है 
जब स्वरूप से कोई पदाथ ही नहीं है तो उन दोनों का 
सम्बन्ध केसे होगा और बिना इसके कौन किसका विशे- 
पणा और विशेष्य बनेगा यथाथे बोध नहीं हो सकता । 
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वस्तु सद्भाव में सम्बन्ध हो सकता है अभाव में नहीं हो 
सकता यह जगत प्रसिद्ध बात है। 

द्वितीय विचार-क्या आप मिथ्या विशेषणा से ग्रत्यक्षी- 
भूत संसार का निराकरण करते हैं अथवा उसके अस्तित्व 
का ? यदि समस्त प्रपरच को मिथ्या कहते हैं तो प्रप७ूच 
उस का नाम है जो पांचों इन्द्रियों से ग्रहण किया जावे। 
गुण गुणी के अभेद से जिस इन्द्रिय के द्वारा जिस अर्थ 
का ग्रहण किया जाता है तद्बान्‌ का भी उसी से प्रत्यक्ष 
होता है। अतण्व द्रव्य, गुण, कम इन तीनों को महात्मा 
कणाद अर्थ ही मानते हैं।आप का वचन वाणी से प्रकट 
हुआ ओर दूसरे ने श्रोत्र द्वारा श्रवण किया । वादी तोष- 
न्याय से यदि प्रपञच को मिथ्या भी मानलें तो आप का 
वचन सत्य हो जायगा तब तो संसार के एकांश को सत्य 
मानने में (स्थाली पुलाक न्याय से) सर्वोश में सत्य को 
स्वीकार करना ही होगा, यदि आप का कथन भिथ्या है 
तो संसार मिथ्या नहीं हो सकता। यदि संसार के अस्तित्व 
को मिथ्या सिद्ध करते हैं तो समस्त प्रपम्च को अनित्य 
स्वीकार करना होगा मिथ्या नहीों। इस का कारण यह है 
कि मिथ्या नाम तो विपरीत ज्ञान का है। यथाथ वस्तु 
स्वरूप को न जान कर वस्त्वन्तर का उस में भान होना 
मिथ्या ज्ञान कहलाता है। 
तृतीय विचार-क्या आप बता सकते हैं कि भिथ्या 
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में रहने वाला मिथ्यात्र धर्म सत्य है अथवा मिथ्या ? 
यदि मिथ्यात्व धम को सत्य माने तो जिस का धम सत्य 
है वह धर्मी मिथ्या कब हो सकता है। कुछ विचार से 
काम लें।विदुर्षां वाग विलासोषपि जनता के लिये हितकर 
होना चाहिए। यदि मिथ्या विशेषण में मिथ्यात्व भी मिथ्या 
ही है तो विशेषण स्वयं असिद्ध हो जाता है। क्‍या कोई 
आन्त भी किसी के भ्रम का निवारक हो सकता है ? कभी 
कोई कीनाश (कृषक) बुद्धिमान उत्तम बीज को ऊपर भूमि 
में वो सकता है? कदापि नहीं। एवं सत्ताशन्य विशेषण किसी 
भी विशेष्य को सत्‌ या असत सिद्ध नहीं कर सकता। 
चतुर्थ विचार-विशेषण सजातीय पदार्थों से व्यावृत्ति 
करनेवाला होता है समस्त प्रप>च मिथ्या है यह आप की 
प्रतिज्ञा है इसको मिथ्यथा जान कर कोई प्रपञचान्तर (जो 
सत्य हो ) मानना ही पड़ेगा । जब आप प्रत्यक्ष को ही 
असत्य बता रहे हैं तब तो अतीत और भावी जगत्‌ आप 
के विचार का विषय वन ही नहीं सकता, विशेषण व्यथ्थे हो 
जाता है प्रतिज्ञा स्थिर नहीं रह सकती । श्वेत रेबती- 
गुलाव का फूल गन्ध शून्य होता है इस प्रतिज्ञासे यह सिद्ध 
हो जाता है कि इस से भिन्न रक्त पुष्प गन्धयुक्त होता है। 
ऐसे स्थल में विशेषण प्रतिज्ञा कौ रक्षा करता है | संसार 
मिथ्या है यह विगेषण प्रतिज्ञा का रक्षक नहीं अतणव 
निरभंक है विशेषण विशेष्य विद्या अत्यन्त सूक्ष्म है प्रत्येक 
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वस्तु की यथार्थ परीक्षा इस से ही होती है । 

यदि संसार मिथ्या नहीं है तो सत्य होगा ? 

मिथ्यामननात्‌ पुरुषार्थहानिः ॥४०॥ 
यदि संसार मिथ्या नहीं है तो क्या उसको सत्य कहना 
ठीक होगा ? नहीं। शास्त्र इसको सत्य नहीं कहता मिथ्या 
स्वीकार करने में पुरुषारथ की हानि होती है। वेदादि सच्छाख 
अभ्युदय और मोक्ष प्राप्ति के निमित्त पुरुष को पुरुषाथे 
करने की आज्ञा दे रहे हैं। पुरुषाथे से कष्ट की निवृत्ति 
ओर सुख की प्राप्ति होती है । यह लोकसिद्ध वात है 
प्रत्यक्ष का अपवाद नहीं हो सकता है | संसार को भिथ्या 
मान कर मनन्‍्ता की पुरुषार्थ करने में अरुचि हो जायगी 
ओर इसके विना जीवन नीरस होकर कष्ट उठावेगा । मिथ्या 
मान लेने से भी क्षुधा से खिन्न मन भोजन से ही शान्त 
होगा और दृष्टि के नष्ट हो जाने से गमन दूसरे के सहारे 
होगा । अतः जीवन में आने वाली असुविधाओं को पुरुषाथे 
से दूर हटाना चाहिए । मिथ्या मान लेने से ही केवल काम 
नहीं चलता, जब तक इस कथन के अनुकूल व्यापार न 
हो । इसका होना अति दु्धट है यह कभी भी पूरा नहीं 
हो सकता । शरीर के साथ इसका धर्म रहेगा। इसको सह- 
योग देनेवाले उपायों को हस्तगत करना ही होगा। मिथ्या 
मानने पर भी न्यूनाधिक भाव से भोगलिप्सा बनी ही रहती 
है। इस नियम के आधीन होकर मनुष्य समाज का जीवन 
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पराधीन हो जाता है पुरुषार्थधानि से संकट उठाता है। 

शासत्र की दृष्टि में समस्त प्रपमण्च न तो भिथ्या ही है 
और न सत्य ही । मिथ्या मानने में शश शुद्ध वत्‌ अवस्तु 
होना चाहिए और नित्य जानने में आत्मवत्‌ संत वस्तु 
स्वीकार करना होगा | इन दोषों को दूर करने के लिए 
शासत्र मिथ्या ओर सत्‌ से प्रथग भूत संसार को अनित्य 
बता रहा है। अनित्य उसको कहते हैं जो वस्तु एक समय 
में उत्पन्न होकर कालान्तर में न रहे जसे-जो फल वृक्ष में 
लगता है उसका कालान्तर में पतन होना अवश्यंभावी 
है जो दीपक प्रज्वलित होता है उसको कभी शान्त होना 
ही होगा । जो पथिक जिस यात्रा का आरम्भ करता है 
उस की कभी समाप्ति होगी । यह नियम है कि जो काये 
वस्तु बनेगी वह विगड़ने की शत्ते पर ही बनेगी उस को 

अल्प काल को आवश्यकता हो या अधिक की, स्थायी 

कभी नहीं रह सकती । अतणव कार्य जगत्‌ भी अनित्य 
है। यह स्थिर स्वभाव नहीं है । 

क्या संसार का अभाव हो जाता है ? 

इुए नष्ट वभावत्वात्‌ ॥४१॥ 

जो कार्य दृष्टि में आता है वह कालान्तर में नष्ट हो 
जाता है। नष्ट अदर्शन को कहते हैं। किसी भी वस्तु का 
स्वरूप से अत्यन्ताभाव नहीं होता । इसका कारण यह 
है कि जो वस्तु उत्पन्न होती है वह किसी न किसी रूप 
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में अपने कारण में विद्यमान ही थी केवल अनुकूल सामग्री 
को पाकर वस्तु का प्रादुर्भाव या तिरोभाव ही होता रहता 
है इस को ही उत्पत्ति या विनाश कहते हैं । इन में कोई 
विवादास्पद अधिक भेद नहीं है। कार्य जगत कभी भी 
अपने इस स्वभाव को नहीं त्यागता जो वस्तु स्वरूप से 
अनित्य होती है उसको प्रवाह से नित्य होना ही चाहिए। 
होकर न होना ओर न होकर होने का नाम प्रवाह है अत 
एव वेदिक सिद्धान्त में संसार को स्वरूप से अनित्य और 
प्रवाह से नित्य कहा है | कैसा सरल पथ है इस पर न 
चल कर करणटकाकीर्ण मार्ग में गति को बढ़ाना ठीक नहीं 
है | समय के परिवरततेन से मनुष्य समाज के विचारों में भी 
परिवतेन होता रहता है । वह विचार कभी एकत्रित होकर 
सिद्धान्त का स्वरूप स्वीकार कर लेते हैं । उन में कभी 
कोई संसार के लिये हितकर होते हैं और कालान्तर में फिर 
वह हानिकारक देखे जाते हैं जिस प्रकार समुद्र में तरंगों 
का आवेग वना रहता है उसी प्रकार मनुष्य समाज में भी 
विचारों का उत्थान होता ही रहता है। विरोधी तीव्रतरंगों 
के परस्पर आधात से भयंकर तूफान बन जाता है । एवं 
विरुद्ध विचारों के अभिधातारूय संयोग से मनुष्य समाज 
बड़ा ही कष्ट पाता है | संसार की बनावट से यह नियम 
अनिवाये प्रतीत होता है। संसार का इतिहास इस का 
साक्षी है। व्यवसायात्मिक बुद्धिमान्‌ पुरुषों (वह चाहे किसी 
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देश या काल विशेष में क्‍यों न हों ) का लक्ष्यविन्दु एक ही 
होता है। उनका अभिमत विषय संसार का हित और मनुष्य 
समाज का सुख ही होता है। परन्तु ऐसे लोग अल्प ही 
होते हैं | अतएव फिर सिंहावलोकन न्याय से प्रकृत 
विषय का अनुसरण करना चाहिए । 

पूर्व कहा गया है कि परमात्मा सब का अन्‍्तरात्मा है 

स्थास्मन्येव प* मात्मानं एश्यन्त य्यगिनः ॥४ ॥ 

परमात्मा व्यापक होने से सव्ेत्र है परन्तु उसकी उप- 
लब्धि का स्थान अन्यत्र कहीं नहीं । अपने में ही योगी 
पुरुष परमेश्वर का दशन करता है। अन्तःकरण की पवित्रता 
मुख्य साधन है । मनुष्यों में योगी का स्थान सबोंपरि है । 
इस से आगे मनुष्य का कोई कार शेष नहीं रहता । 
योग में चरिताथ पुरुष कृतार्थ हो जाता है जिसको प्राप्तव्य 
वस्तु की प्राप्ति, दर्शनीय वस्तु के दर्शन हो जाते हैं उसको 
ही कृताथ कहते है । यह अलभ्य लाभ मनुष्य को तब ही 
होता है जब वतेमान कालिक सुपुरुषाथ , पूर्व शुभ संचित 
कम सहायक और परमेश्वर की कृपा होती है श्रन्यथा नहीं । 
अब विचारना यह है कि परमात्मा स्वरूप से कृपा का स्थान है 
उसकी कृपा सब पर समान है। मनुष्य उस के बनाने ओर 
बिगाड़ने में सवेथा असमर्थ है। संचितकर्मों को अृष्ट 
कहते हैं वह दृष्टि पथ में कभी नहीं आते मनुष्य नहीं 
जानता कि वह किस समय मेरी सहायता करने के लिये 


अर्थगति १०६ 
उद्यत हैं | अब इस के वश की बात ( जिसमें यह 
स्वच्छन्द और स्वाधीन है ) परुपार्थ ही है विचार 
पूवेंक निर्दोष पुरुपाथ ही इस को करना चाहिये । 
परमात्मा ने जब पुरुषाथ करने के सब साधन ( जिन 
के बनाने में यह सर्वथा असमर्थ और अयोग्य था ) 
दिये हैं तो उनको उपयोग में लाना इसका मुख्य काम है। 
और स्वामी की आज्ञा का पालन करना इस हो का नाम 
है पुरुषा्थ से संसार के सारे कार्य सुधर जाते हैं और 
कालान्तर में शुभफल लाते हैं।आलस्य में जीवन विताना 
उसे नीरस ओर फीका बनाना है आलस्य सब दुखों का 
मूल है यह दरिद्रता के अनुकूल ओर ऐश्वर्य के प्रतिकूलहै। 
ईश्वर प्राप्ति के लिये जो यत् किया जाता है शास्र उस को 
परम पुरुषाथं बताता है पुरुष का जो अर उस का नाम 
ही पुरुषा्थ है। यह लोकिक और पारलोकिक सुख का 
साधन है इस के मन्द पड़ जाने से मनुष्य अनर्थ में ग्रस्त 
हो जाता है अतएव मनुष्य को पुरुषार्थी, उद्योगी और 
यत्र शील होना चाहिए । 

पुरुष के अन्तःकरणा में मल, विक्षेप और आवरण तीन 
दोष न्यूनाधिक भाव से बने ही रहते हैं। इनके टूर करने का 
उपाय शास्त्रों में विस्तार से कहा गया है। यद्यपि परमात्मा 
सब का अन्‍्तरात्मा है यह वेद्क सिद्धान्त है तथापि उपयु क्त 
दोषों से दूषित मन के मेल से जीवान्मा उस का दशेन नहीं 
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कर सकता । इस विषय में भ्रम और आन्‍न्ति बढ़ती ही 
जातीहै । कोई निश्चित मार्ग हाथ में नहीं आता । जब 
काशी देश निवासी, गंगोतरी दर्शनाभिलाषी पूर्वाभिमुख 
होकर गमन कर रहा है तो यह उस का मनोरथ केसे पूरा 
हो सकता है। विमल परमात्मा समल अन्तःकरणा, से स्थिर- 
स्वभाव ब्रह्म चंचल चित्त से, प्रकाशस्वरूप परमेश्वर अविद्या- 
वृत मन से केसे जाना जा सकता है ? यह अधिकारी तो है 
परन्तु अनधिकार चेश कर रहा है। जब अधिकार लिप्सा गुणों 
के बिना हो रही है तो कार्य हानि में सन्देह ही कया है ? 
मेरे मित्र ? आप को अन्तःकरण शुद्ध बनाने का यत्र 
करना चाहिए | पुनः अत्मा और परमात्मा में दूरी नहीं । 
अशुभ कर्मों के करने और अनिष्ट चिन्ता के बढ़ने से मनुष्य 
के मन में मल की वृद्धि हो जाती है। जब अन्याय पूर्वक 
किसी का कम दूसरे के दुःख का कारण हो जाता है तो 
वह सब अशुभ कम कहलाता है | साधन हीन इच्छा के 
अधिक होने ओर व्यर्थ बातों में समय खोने से मनुष्य के 
अन्तः करण में विश्वेष बढ़ जाता है।कुसंग के प्रभाव तथा 
सत्संग स्वाध्याय के तिरोभाव से मनुष्य में आवरण-अज्ञान 
अपना वल बढ़ाता है।इन तीन दोषोंसे दूषित मनुष्य परमे श्र 
प्राप्ति से वंचित रहता है । अन्त में पश्चाताप करता हुआ 
परमेश्वर के न्याय से डरता हुआ असमय में मोह माया के 
जाल में फंसता हुआ ग्राप्त शरीर को छोड़कर शरीरान्तर 
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धारण करता है। इस ब्रह्मचक्र के आधीोन समस्त प्राणी 
हैं कोई भाग्यवान्‌ ही इस से मुक्त होता है । 

इसके दूर होने का उपाय क्या है ?- 

नियतकारणादुचछद दोषाणां ध्वान्त इव आल्यकात्‌ ॥४३॥ 

यथा अन्धकार को दूर करने के लिये प्रकाश ही नियत 
कारण है । उपायान्तर कोई नहीं है वह प्रकाश आदित्य 
का हो या विद्युत का,दीपक को जलाओ अथवा गेस को लाओ 
यह सिद्ध नियम है कि अन्धकार को हटाने के लिये प्रकाश 
का सहारा लेना ही पड़ेगा। एवं मल, विक्षेष और आवरण 
यह दोप हैं इनको दूर करने के लिए भी कोई नियत कारण 
होना चाहिए अशुभ कर्मों के करने से मनुष्य के अन्तः- 
करण में मल की वृद्धि हो जाती है। कृत अनिष्ट कर्मों के 
लिए पश्चात्ताप पूवेक प्रतिपक्षी शुभ कर्मों का करना ही 
शास्त्र उपाय व॒ता रहा है। जेसे कोष्ट शुद्धि रसायन के 
पश्चात्‌ ही प्रत्येक औषध रोग को दवाने और नौरोगता 
को लाने में समर्थ होती है अन्यथा नहीं । अतएव पूर्व 
अन्तस्थ मल को दूर करने से ही उपासना वलवती और 
फलवपी होती है । इच्छा वाहुल्य से मन विक्षिप्त हो कर 
मनोराज को बढ़ाता रहता है मन का स्थिर न होना, 
चंचलता का वढ़ते जाना आत्मदर्शन और परमेश्वर प्राप्ति 
में बाधक है | अतएव मनुष्य को दिनरात में न्‍्यून से न्‍्यून 
एक धघन्टा चित्तवृत्ति निरोध के अनुष्ठान और मन के एकाग्र 
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करने में सावधान होना चाहिए। समाहित होना ही आत्मा 
के कल्याण का कारण है यह प्रेमसे जानना और मानना 
ही चाहिए | इसका नाम ही उपासना है। यह विक्षेष दोष 
को दूर करने का एकमात्र उपाय है। अब मल और विक्षेष 
के दूर होने से प्रभु भक्ति की लिप्सा उत्तरोत्तर अधिक होती 
जाती है। ऐसी अवस्था में जिज्ञासु उत्तम अधिकारी होकर 
अनेक पुरुषार्थों से अज्ञानावरण को (जो सब अनथों का बीज 
है) दूर हटाता है और कृतकृत्य हो जाता है। ऐसे उत्तमा- 
शय महाशय का जीवन प्राणीमात्र के हिताथे होता है । 
अमुक वस्तु मुझ्ले चाहिए ऐसी आशा निराशा में बदल 
जाती है । जब सब के सुख में अपना सुख मान लिया 
और समस्त को अपनी सत्ता के समान जान लिया तो पुनः 
वहां अनिष्ट चिन्ता का काम ही क्या ? अनिष्ट तो वहां 
होता है जहां स्वार्थ पंक का कलंक होता है जिसका अन्‍्तः- 
करण इस दोष से दूषित नहीं उसका सारा यत्न परार्थ ही 
होता है। समस्त जगत ऐसे पुरुषों के लिए शुभागमन करता 
है ऐसे ही महात्मा मनुष्य समाज को दुःख से बचाने ओर 
सन्‍्माग दिखाने के लिये आते हैं । जीवनभर सदुपदेश 
सुनाते और देहावसान में निर्वाणपद को पाते हैं । 

यह आलाप सुनने में तो सरल जान पड़ता है परन्तु 
दुर्ग है साधारण नहीं। विद्वानों ने इसको बढ़ा ही तीक्षण 
कहा है। अनुभवी पुरुषों ने भयग्रद वताया है। शास्त्र 


अर्थंगति ११३ 
उपदेश सुनाता है कि मनुष्यों ! उठो पृरुषार्थ करो, आलस्‍स्य 
में मत फंसो, जागो, निद्रा को त्यागों, समय अनुकूल है, 
माया का जाल, कुवासनाओं का जंजाल इदानीं यदि पूरी 
लग्म से मग्न होकर उद्योग करोगे तो वह निमूल है चूक 
जाने पर फर विधाता प्रतिकूल है । 

ज्ञान से अज्ञान दूर हो जाता है यदि उस की उपासना 
सहायक हो। उस उपासना से विक्षेप नष्ट होजाता है यदि उस 
के शुभ कम सहकारी कारण हों। इनके सन्नियोग में सफ- 
लता और विशग्रतियोग में विफलता है।इन नियमों के साथ 
ही मनुष्य समाज का उत्थान और कल्याण होता है जो इस 
के विपरीत जाता है वह अपमान सहता हुआ रोता है। 
शुभाशुभ कर्मों का विवरण क्या है? 
इशनिट्ट कमंणा विभागो वजिचाराथंम्‌ ॥४३॥ 
वेद प्रतिपादित कर्मों के सामान्यतया दो भेद हैं। 
एक को विधि और दूसरे को निषेध कहते हैं विहित कर्मों 
के पालन करने से मनुष्य सुल्द को प्राप्त करत! है और 
निषिध्य के त्याग से दुःख से बचता है कभी दुःख को दूर 
हटाने और कभी सुख को हाथ में लाने के लिए ही प्राणी- 
मात्र का पुरुषाथ देखा जाता है। यह उधेड़बुन और खेंचतान 
सृष्टि काल से आरम्भ होकर अन्त तक चली जाती है। 
सुख की इच्छा करते हुए प्राणी दुःख पाते हैं। स्वाधीन 
होने की इच्छा से वन्धन में आते हैं । सत्पथ में जाने की 
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लिप्सा है परन्तु भूल जाते हैं | यह सब अज्ञान, विपरीत 
ज्ञान अथवा संशय ज्ञान की महिमा है इस ने ही इस को 
भुलाया है यह ही इस को वन्धन में लाया, थोड़ा सा हंसा 
कर वहुत रुलाया, यह शत्रु है मित्रव॒त्‌ दिखाई देता है। छल है 
सरल जान पढ़ता है, तस्कर है, साधु जाना जाता है, असभ्य 
है सभ्य समान माना जाता है, यह शुभ कर्मों से हटाता 
ओर अशुभ कर्मों में लगाता है, यह निलेंज्ज प्रत्येक स्थान 
में अपना बल बढ़ाता है परन्तु ज्ञान के आते ही मुरझाकर 
भाग जाता है यथा-किसी परत की गुफा में सहस्नों वर्षो 
से अन्धकार विद्यमान हो वहां प्रकाश के होने पर (वह यह 
नहीं कहता कि में वहुत समय से यहां रहता हूं कुछ 
काल के पश्चात्‌ जाऊ गा) तत्काल ही दूर हो जाता है। 
एवं ज्ञान के उदय होने से अज्ञान अपनी सत्ता को 
खो देता है। ऐसा होना ही चाहिए इस का कारण यह 
है कि ज्ञान सामग्री सहित है और वह इससे रहित, है इस 
को शास्रका वल है वह निर्वल है, वह प्रकाश है और यह 
अन्धकार। अज्ञान लोगों को धोके में लाता है और ज्ञान 
इस से बचाता है। अज्ञान दानादि शुभ कम करने से नहीं 
जाता और न पढ़ने पढ़ाने से ही दूर होता है इनका फल 
भिन्न होगा । कितना भी शुभ कम करो शअज्ञान अपनीं 
परिस्थिति को नहीं बदलता इस के दूर करने के लिए तत्व- 
ज्ञान का सहारा लेना ही सर्वोत्तम है । 
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कर्मों की विशेष व्याख्या आगे की जावेगी | 

दूरात्‌ खुद्रे अज्ञानिनां शानवतां सक्षिकटमेव ॥४५॥ 
परमात्मा व्यापक है सदा सब को प्राप्त है कोई वस्तु उस 
से, अथवा किसी वस्तु से वह किसी काल में भी प्रथक नहीं 
हो सकता । व्याप्य और व्यापक भावसम्बन्ध या साधर्म्य 
से जीवात्मा या कार्यकारण जगत से उसका अभेद है। 
स्वरूप सम्बन्ध या वेधर्म्य से उसका भेद है। शाख् 
ऐसा वताता है और विचारने से यह ही बुद्धि में 
आता है। एक देशी वस्तु में देश की दूरी और 
उत्पद्यममान वस्तु में काल की दूरी सार्थक होती है । व्यापक 
वस्तु देश, काल परिच्छेद से रहित और अयुत सम्बन्ध के 
सहित होती है व्यापक वस्तु के नित्य होनेसे देश और काल 
के विभाग का प्रचार उस में नहीं हो सकता । केवल उत्प- 
यमान वस्तु में देश काल का बल व्यक्त होता है। व्यापक 
वस्तु सव का आधार होती है। समस्त आधेयवग उसके 
ही गर्भ में रहता है अतएव आधाराधेय भाव सम्बन्ध नित्य 
है | वह सब में हे ओर सब उसमें हैं सृष्टि क्रमके विचारने से 
यह सिद्ध होजाता है कि कोई पदाथ किसीकी अपेक्षा स्थूल 
और किसी की अप क्षा सक्ष्म है परन्तु जहां सक्ष्मता की परा- 
काष्ठा है वह सृक्ष्मतम है इसके गुण सब पदार्थों में अनुगत 
होते हैं । स्थूल पदार्थ सूक्ष्म की गति का प्रतिवन्धक 
नहीं हो सकता । उसके गमन के लिए वहां अवकाश है | 


आकाश व्यापक ओर सूक्ष्म पदाथ है उस के शब्द गुण का 
समावेश सर्व पदार्थों में ग्रशेष रूप से समान विद्यमान है । 
पृथ्वी, अप, तेज, वायु में जो शब्द स्वरूप में कुछ भेद 
प्रतीत होता है वह पदार्थान्तर के मेल जोल से उपाधिकृत है, 
वास्तविक नहीं । 

प्रशन-उपनिषदों में आत्मा से आकाश की उत्पत्ति 
मानी है। पुनः आकाश व्यापक है इस प्रतिज्ञा की तो हानि 
हो जाती है। इस का कारण यह है कि उत्पच्यमान वस्तु 
व्यापक नहीं हो सकती । यह शासत्र का सिद्धान्त है । 

उत्तर-नहीं,श्राकाशकी उत्पत्ति औपचारिक है वास्तविक 
नहीं। प्रलयावस्था में जब समस्त स्थूल पदार्थों के परमाणु हो जाते 
हैं वह परिमण्डल अर्थात्‌ गोलाकार होते हैं। चार परमाशुओं 
की परिस्थिति में एक परमाणु के समान अवकाश होता है। 
जेसे चार राई के दानों को जब चतुष्कोण मिलाओोगे तो 
एक राई के दाने के समान अवकाश पाओ्ोंगे, जेसे चलनी 
के छिद्र होते हैं उसी प्रकार सर्वत्र अवकाश जो आकाश 
का ही सूक्ष्म स्वरूप हे प्रतीत होता है वास्तव में नहीं।स्थूल 
पदार्थों के मध्य में अवकाश स्थूल सा और सूक्ष्मपदार्थों के 
मध्य में सूक्ष्म सा प्रतीत होता है। असल में नहीं है। अवकाश- 
दातृत्व आकाश का धर्म दोनों अवस्थाओं में तुल्य ही है। 
ऐसी अवस्था में आकाश की यथार्थ उत्पत्ति मानना युक्ति- 
संगत प्रतीत नहीं होता । इसे दश्टन्त से समझे-यथा-किसी 


रे अर्थंगति ११७ 
अल्प स्थान में अधिक पुरुष संकोच से उपस्थित हों इतने 
में वहां कोई सभ्य पुरुप आकर स्थानाभाव से खड़ा ही 
रहे तो यह देखकर कुछ लोगों ने सरकना शुरु किया शरीर 
कहा कि महाशय ! आइए स्थान निकल आया है वह वहां 
जाकर बेठ जाता है। अब आप विचार करें कि स्थान तो 
विद्यमान ही था केवल इधर उधर मरकने से उस की उत्पत्ति 
सी मानो जाती है वास्तव में नहों। ऐसा ही आकाश के 
विषय में जानना चाहिए। सूय, चन्द्र, पृथिवी आदि अनेक 
पदार्थों की सत्ता से एक आकाश में अनन्त अवकाश देखें 
तो आकाश अनन्त प्रदेशी भी उपचार से ही कहा जाता 
है वास्तव में नहीं । व्यापक वस्तु में कोई वास्तविक प्रदेश 
नहीं होता ।परमात्मा की व्यापफता और सूक्ष्मता ध्यान 
में आ जावे इस लिए यह उल्लेख किया है । 

अब प्रकृत विषय का उल्लेख किया जाता है। श्रज्ञानी 
पुरुष परमात्मा के यथाथ स्वरूप को न जान कर वाह्य 
इन्द्रियों के द्वारा उस को बाह्य देखना चाहता है इस प्रकार 
का विपरीत प्रयत्न उत्तरोत्तर उसके मनमें भ्रम को ही बढ़ाता 
है। अ्रम ही संसार का मूल है । यह जन्म मरण के जाल 
को दृढ़ बनाता है । ऐसे पुरुष के लिये वह दूर से दूर हो 
जाता है। अर्थात्‌ कदापि उस को प्राप्त नहीं होता । 
याह्य प्राकृतिक जगत को जीवात्मा इन्द्रिय और मनके योग 
से ग्रनुभव करता है जब परमात्मा किसी भी इन्द्रिय का 
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विषय नहीं है तो उस के जानने का कोई उपायान्तर 
अपेक्षित होगा । विपरीत मार्ग में गमन करने वाला मनुष्य 
थक जाता है और उस के हाथ कुछ नहीं आता । वह 
परमात्मा विचारशील जिज्ञासु जनों के लिये समीप से 
समीप अर्थात सन्निकट है। वह उसको यथाथ रूप में जहां 
उसकी उपलब्धि होती है वहां ही जानने का यत्न करता 
है। यथार्थ मार्ग में आगे बढ़ना, विचार से काये 
करना, मनुष्य को समर्थ बनाता ओर लक्ष्य तक पहुंचाता 
है । परमात्मा को इन्द्रियातात कहा जब नजीवात्मा 
इन्द्रिय और मन के सम्बन्ध को त्याग कर केवल एकाग्र- 
वृत्ति से अन्तमुंख होजाता है तव परमात्मा का साक्षा- 
त्कार करता है और जब मन वाह्य विषय संग रहित हो 
कर स्थिर स्वभाव होजाता हे तो अपने स्वरूप को अनुभव 
में लाता है। तत्काल समस्त पंच ग्रपन्न का जाल जो विकराल 
रूप से खड़ा था उसके लिए नष्ट भ्रष्ट हो कर दग्धरज्जु के 
आकार के समान निःसार हो जाता है दृष्टिपथ में तो आता 
है परन्तु कुछ काल के पश्चात्‌ वह भी अदृश्य हो जाता 
है । यहां पर सारांश यह निकलता है कि मनुष्य को यह 
स्थान ज्ञान की शरण लेने से ही मिलता है अन्यथा नहीं। 
अतएव यह कहना कि वह ज्ञानियों के समीप है और 
अज्ञानियों के लिए दूर है ठौक ही जान पड़ता है। दूसरी 
बात यह ध्यान में लाने योग्य है कि आत्म-साक्षात्कार के 


अथंगति ११९, 
अनन्तर परमात्मा का दर्शन होता है । उपायान्तर कोई 
नहीं । बेदिक मर्यादा इसी मार्ग को ही दर्शाती है । 
उपनिषद्‌ शेली इस उपदेश को सुझाती है । दाशनिक 
विचारकों ने यही मार्ग बताया है और पग्रकृत साधुपद वाच्य 
सन्‍्तों ने यह ही उपदेश सुनाया है कि परमात्मा सब का 
अन्तरात्मा है यह निश्चित सिद्धान्त ठहराया है । 

प्रतिमापूजन के पक्षपाती ऐसा कहते हैं कि बिना 
किसी सहारे के ध्यान केसे होगा ?-- 

बाह्याभ्यान्तरभदात्‌ ध्यानं द्विविधम ॥४६॥ 

प्रथम विचार-जब तक कोई लक्ष्य सामने नहीं आता 
तब तक ध्यान नहीं हो सकता इसी कारण पुराकाल से 
प्रतिमा की स्थापना हुईं । 

द्वितीय विचार-परमात्मा नीरूप पदार्थ होने से ध्यान 
का विषय नहीं हो सकता । यदि प्रतिमा का सहारा न 
लिया जावे तो परमेश्वर प्राप्ति जो मनुष्य जीवन का मुख्य 
उद्देश्य है उस से मनुष्यमात्र वंचित रहेगा और यदि कोई उपा- 
यान्तर सामने लाया जावे तो प्रतिमापूजन में ही क्याहानि है ? 

तृतीय विचार-यदि मनुष्य सांसारिक कार्यों में कुछ 
अनिष्ट चिन्ता करता भी है तो देव स्थान या मन्दिरों में 
जाने से उसका मन कुछ काल के लिये पवित्र होता ही है। 

चतुर्थ विचार-जब सायं प्रातः अपने काये से निवृत्त 
होफर जन समुदाय मन्दिरों में जाता है तो यदि किसी 
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पुरुष का किसी से वेमनस्य हो गया हो तो दूसरे उसको दूर 
करने और मेल बढ़ाने का यत्न करते हैं। यह कितना लाभ है । 
पञ्चम विचार-जवब परमात्मा सर्वत्र विराजमान है तो 
जिसमें इसका प्रेम है यदि उसी को लक्ष्य वना कर ध्यान 
में लावेगा तो वह इस को परमेश्रर तक पहुंचावेगा। कारण 
कि परमात्मा अनायास स्वयं सिद्ध तो वहां विद्यमान ही है। 
अतएव ध्यान का सहारा प्रतिमापूजन है। 
प्रथम विचार का उत्तर-बाह्य और आमभ्यन्तर भेद से 
ध्यान दो प्रकार का है। प्रथम यह कि यह समस्त संसार 
एक चित्र है इसका निर्माता परमात्मा पवित्र और बड़ा ही 
विचित्र है। चित्र और चित्रकार का उत्पाद्योत्पादक भाव संवंध 
है चित्र सवेदेव अपने मौन स्वभाव से चित्रकार की ओर 
संकेत करता है। यह संसार जो बना हुआ है इसके दर्शन 
से मनुष्य के विचार में बनाने वाले का ही ध्यान आता 
है | यदि यह प्रश्न हो कि इस संसार की रचना किस ने 
की है? तो इस के उत्तर साधारणतया यह ही हो सकते हैं । 
प्रथम-यह संसार स्वतः सिद्ध है इसका वनानेवाला कोई नहीं । 
द्वितीय-सूक्ष्मभूत परमाणु आदि पदांथें एक दूसरे से 
मिल कर संसार के रूप में आजाते हैं और कभी प्ृरथक्‌ 
होकर उस परिदृश्यमान जगत्‌ को मिटाते हैं । 
तृतीय-अनन्त ब्रह्मारड में ज्ञानपूवंक रचना के देखने 
से ऐसे ज्ञाता विधाता का बोध होता है जिसका ज्ञान सदा 
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एकरस पूर्ण है। “सावयव वस्तु स्वयं सिद्ध होती है” यह 
कथन सृश्क्रिम के नियम का विरोध करता है अतणव 
अमान्य है। परस्पर विपरीत धर्वान्‌ परमाणु मिल कर 
संसार के निर्माण का कारण हैं यह युक्ति विचारतुला पर 
पूरी नहीं उतरती । आप विचार करें क्‍या परमाणुओं में 
संसार बनाने की इच्छा हुई थी ? यदि ऐसा है तो इच्छा 
का सहचार ज्ञान के साथ होने से वह जड़ नहीं रहते, 
ज्ञाता बन जाते हैं, ऐसी अवस्था में नाम भेद से तो कोई 
विरोध नहीं है । तुम उसको परमाणु कहते हो, कोई उन 
को चेतन कहता है अविरोध ही है। यदि वह सर्वथा चेत- 
नता रहित जड़ ही हैं तो आप वताएं कि कोई भी जड़ वस्तु 
मिल कर बिना चेतन की सहायता के चेतन के वन्धन का 
कारण वन सकती है ? एक भी दृशन्त ऐसा नहीं मिलता । 
हां चेतन की सत्ता के साथ मिल कर प्रपञ»च को खड़ा 
करके इसके सुख दुःख का कारण तो हो सकती है । अ्रत 
एवं युक्तिहीन उक्ति, कि जड़परमाणु मिल कर संसार- 
निर्माण के हेतु हैं आदरणीय नहीं । अब शेष यह ही 
रह जाता है कि निर्मित वस्तु का निर्माता, समकालमें समस्त 
सूक्ष्म, स्थूल पदार्थों का ज्ञाता ही संसार का बनानेवाला 
सिद्ध होता है। अतः संसार की रचना को देख कर उस 
के रचयिता का साधारण बोध होना वाह्य या स्थूल ध्यान 
कहलाता है, प्रतिमा को सामने किसी स्थान में धर कर 
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यदि ध्यान करेंगे तो वह चित्र जिसने उसकी रचना की है 
उस कारीगर की कारीगरी को ही प्रकट करेगा यतः उसके 
साथ ही उस का सम्बन्ध है। इस लिए तो लोग यह प्रश्न 
करते हैं कि यह मूर्ति वड़ो सुन्दर है कहां से मंगाई है? 
वह पुरुष बड़ा ही बुद्धिमान है जिसने इसको वनाया। यह 
चर्चा सिद्ध करती है कि कोई भी मूत्ति ध्यान का साधन 
नहों हो सकती । यदि हठ से करोगे तो तुम्हारी वृत्ति का 
सम्बन्ध उस मनुष्य से होगा जिसने उसको बनाया है जिस 
से किसी प्रकार का लाभ नहीं हो सकता, केवल भिथ्या 
विध्ास का वल बढ़ें गा और प्रुषाथ की हानि होगी। 
भारतवर्ष. इस का उज्ज्वल दृष्टान्त है । 

शंका-संसार के दर्शन से भी तो मनुष्य को परमात्मा 
का ध्यान नहीं आता । सदा ही मनुष्य इस को देखते हैं 
पुनरपि इस लाभ से वंचित ही रहते हैं | इस से यह कथन 
मिथ्या प्रतीत होता है । 

समाधान-बनी हुईं वस्तु बनाने वाले को जताती है 
यह सिद्ध होचुका है । संसार का निर्माता मनुष्य तो कोई 
हो नहीं सकता यह प्रत्यक्ष सिद्ध बात है । परन्तु संसार 
के विचार से परमेश्वर का ध्यान नहीं आता इसका कारण 
है। जो कोई वस्तु या चित्र वेडील वेढव और वेढंगा था 
निकम्मा है जिसमें रचना और सौंदय्य की कोई भी आभा 
नहीं है वह अपने बनाने वाले की मूर्खता अयोग्यता और 
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विचार हीनता को तुरन्त ही प्रकट कर देता है । द्वादश- 
वर्षीय वालक भी उसका अवलोकन करके यह कह देता है 
कि किस वेसमझ ने इसको बनाया है? इसकी रचना से तो 
उसकी अज्ञानता ही सिद्ध हो रही है । परन्तु यदि चित्र 
विचित्र, सौन्दये पूर्ण, मनोहारी हो तो वह दर्शक की मनो- 
वृत्ति को रचना के प्रकार में ही घेर लेता है वाहर जाने 
नहीं देता । मनुष्यका इन्द्रियों के साथ सम्बन्ध है और उन 
के विषयों का संसारमें बड़ाही प्रसार है विषय ओर इन्द्रिय 
के संयोग से मनुष्य का मन व्याकुल हो जाता है। बद्धिमान 
भी अवोध वालक के समान कभी हंसता और कभी रोता है। 
यह दोष उस की दर्शन शेली में है। संसार की रचना तो 
उस सर्वेशक्तिमान्‌ परमात्मा को स्वदा सिद्ध कर रही है। 
दृष्टान्त से आप समझे-किसी जंगल में तीन पुरुष उपस्थित 
हैं। उन के सामने एक मृग बड़ा ही सुन्दर उछल कूद 
करता हुआ निकला, एक के मन में उस के मांस को 
खाने की रुचि उत्पन्न हुईं। दूसरे को यह लिप्सा हुई कि यदि 
उसके सींग मिलें तो अपने कमरे की खूटियों के स्थान में 
लगावें, मृग चर्म को वहां विछावें अथवा हैन्डबेग बनावें । 
इस का चम बड़ा ही सुन्दर है। तीसरा कहने लगा 
परमेश्वर ! तेरी महिमा महान है आप को रचना का पूण 
ज्ञान है केसे सुन्दर सुडौल दर्शनीय मृग को बनाया है कि 
जिसकी शोभा से जंगल भी शोभा का स्थान बन गया है। 
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मित्र! विषय वासनाओ्रों का जाल बड़ा ही विकराल है 
इसके बन्धनमें बंधा हुआ पुरुष सदा ही बेहाल है इस कारण 
इस की मनोवृत्ति परमेश्वर को नहीं पहचानती। संसार की 
रचना तो परमात्मा को सदा ही प्रकट कर रही है। इन 
तोनों पुरुषों में से एक ने संसार की वस्तु को यथारूप में 
देखा है और दो ने विषयाधीन होकर वस्तु को परखा है। 
इतना ही भेद है। सिह और शान का दृश्टान्त है सिंह को 
यदि कोई गोली लगाता है तो वह झपट कर गोली चलाने 
वाले पर आक्रमण करता है और शान का यह स्वभाव है 
कि यदि कोई उस पर इंट या पापाण चलाता है तो वह 
मुख फाड़ कर ईंट की ओर दोड़ जाता है। ज्ञानवान्‌ पुरुष 
संसार रचना को देख कर परमात्मा का ध्यान करता है 
ओर अज्ञानी मनुष्य आजीवन सांसारिक विषय वासनाश्रों 
में डूबा रहता है। मूर्ति न तो ध्यांन का साधन ही है और 
न उस से कभी यह लाभ ही हो सकता हैं इसको स्थूल या 
वाह्य ध्यान कहते हैं। जगत की रचना मनुष्य को हर 
समय उपदेश देकर सन्‍्माग में चलना ही सिखाती है। 
यदि इसका नेत्र कुछ खुला हो इस में ध्याता, ध्यान, और 
ध्येय बने रहते हैं | द्वितीय ध्यान-सक्ष्म या आशभ्यन्तर 
कहलाता है मनुष्य का अन्तः करण जब सर्वथा वृत्तिशुन्य 
हो जाता उसको ध्यान कहते है। उस काल में एकाग्रवृत्ति 
द्वारा संसारिकविषयातीत परमात्म। के ही दर्शन होते हैं। 
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ऐसी दशा में संसार की कोई भी वस्तु परिणामी होने 
से चित्तवृत्ति को एकाग्र नहींकर सकती । परमात्मा एक 
है कपल वही जिस वृत्ति का विषय हो उसको एकाग्र 
कहते हैं और जितने समय तकव॒ह दशा बनी रहे उस 
का नाम ध्यान है । दोनों प्रकारका ध्यान प्रतिमापूजन 
से सिद्व नहां हो सकृता | मनुष्य समाज ने सच्ची साध्वी 
वेदिक मर्यादा को भुला करकेवल मिथ्या कल्पना करके 
हानि ही उठाई है । 
दृष्टान्त से समझे-सम्प्रति विज्ञानका वल है। भारत- 
वर्ष इस में कुछ पीछे है अतएव निर्बल है विज्ञान में दिनो- 
दिन वृद्धि हो रही है इसके चमत्कारों ने संघार को चकित 
कर दिया है । सागर में वड़े २ विशालकाय स्टीमर स्देव 
यात्रा करते रहते हैं । वेज्ञानिकों ने यात्रा को सरत और 
सुगम बनाने के लिये अनेक प्रकार के यन्त्रों का निर्माण 
किय्री है । उन में से एक कम्पास (कुतुब नुमा) या मार्ग 
! अदर्शक यन्त्र बना हुआ है उसकी सुई हर समय प्र्‌व तारे 
' की ओर स्थिर वनी रहती है।यदि उस सुई को एक दूसरी 
ओर घुमा दिया जावे तो वह गति करती हुई भ्रूव की ओर 
जाकर फिर ठहर जाती है । शुक्र, मंगल आदि ग्रह तो 
अनेक थे फिर विज्ञान ने इस यन्त्र का सम्बन्ध ध्रूव से ही 
क्यों जोड़ा ? इसका कारण यहहै कि जितने ग्रह हैं वह सब 
गति में रहते हैं।केवल ध्रुव ही एक स्थान में स्थिर होकर 
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गति करता है शेष सब ग्रह स्थान को छोड़ देते हैं । यदि 
प्रूव से अतिरिक्त किसी अन्य ग्रह से उस यन्त्र का सम्बन्ध 
होता तो सई को कदापि स्थिरता न होती । 
पुनः रात्रि में गति करने वाले जहाजोंकों मार्गका ज्ञान 
केसे होता ? अतएव यन्त्र की सुई को स्थिर करने के लिये 
स्थिर मरकजु की ही आवश्यकता हुईं । आप दृशंत से दार्शत 
पर विचार करे कि मनुष्य का शरीर तो एक घटी यन्त्र 
और उस में मनोवृत्ति सुई के समान है । परमात्मा स्थिर 
स्वभाव ध्रुव के तुल्य है। अब मनोवृत्ति का जब अचल 
परमात्मा के साथ अन्वय होता है तब ही वह स्थिर हो 
जाती है शेष समस्त संसार चलायमान है इसकी किसी वस्तु 
के साथ सम्बन्ध करके वृत्ति चंचल ही रहती है वह कभी 
भी स्थिर नहीं हो सकती | अतएव मूत्तिपूजन ध्यान करने 
का साधन किसी प्रकार भी नहीं हो सकता । 
द्वितीय प्रकार का विचार-परमात्मा रूप रहित होने 
से इन्द्रियों का विषय तो हो ही नहीं सकता। यह सत्य ही 
है।साध्य वस्तु को सिद्ध करने के लिये अनुकूल साधन की 
आवश्यकता होती है । विपरीत या प्रतिकूल उपाय साध्य- 
सिद्धिका हेतु नहीं बन सकता। अनुभावक तो चेतन आत्मा 
ही है । उसको शब्द, स्पश, रूप, रस, गन्ध आदि स्थूल 
विषय और तज्जन्य सुख को श्रनुभव करने के लिये मन और 
इन्द्रियों की सहायता लेनी ही पड़ती है अन्यथा किसी वस्तु 
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का भी ज्ञान नहीं होता । नेत्रहीन को रूप का, वधिर 
की शब्द का इन्द्रिय-विकलता के कारण बोध नहीं होता । 
प्रत्यक्ष देखने में आता है कि यह व्यवस्था स्थूल जगत 
की है । यदि जीवात्मा को स्थूल पदार्थों के गु्गों या इस 
जगत्‌ के कारण (सक्ष्म भूतादि पदार्थों) का बोध करना हो 
तो इन्द्रिय सम्बन्ध रहित आत्मा का कारण मन ही होगा। 
अन्तःकरणा में इन्द्रियों की सक्ष्म शक्ति विमान ही होती 
है। स्वप्न इसका साक्षी है।अब यदि आत्मा को परमात्मा 
का साक्षात्कार करना हो तो इस अवस्था में मन के योग 
की भी कोई आवश्यकता नहीं केवल शुद्ध पवित्र आत्मा 
को ही उस महान प्रभु का ज्ञान होता है। आप ने देखा 
होगा कि घटिका यन्त्र बनानेवाला उसके स्थूल पुर्जों को 
हाथ से पृथक कर देता है और जो सूक्ष्म होते हैं उनको 
किसी करण (ओऔजार) से पृथक करता है और जो कोई 
पुर्ना घड़ी का उस से भी बारीक होता है उसको नेत्र पर 
गिलास लगा कर देखता और स्वच्छ करता है। ठीक इसी 
प्रकार स्थूल जगत्‌ इन्द्रिय ओर जगत का सूक्ष्म कारण मनके 
द्वारा जाना जाता है अब नीरूप परमात्मा का जिज्ञासु 
जीवात्मा स्वयं नीरूप है दोनों का अति सांनिध्य है | 
मध्य में कोई आवरण नहीं । ऐसी दशा में मूत्ति को 
ध्यान का साधन व॒ताना स्वदा सर्वथा सदा मिथ्या व्यापार 
है। इस पद की प्राप्ति के लिये प्रथम-विचार से इन्द्रियों 
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को सन्‍्मागे में चलाना तदनन्तर मन को सत्संग से उज्ज्वल 
और पवित्र वनाना पश्चात्‌ स्वाध्याय और परमेश्ररप्रेम 
की लग्न में मप्र होकर आत्मिकवल को बढ़ाना होता है । 
इस सत्पथ को त्यागकर मूत्तिपूनन का विपरीत माग अड़ी- 
कार करके आयेजाति ने जो हानि उठाई है वह श्रकथ- 
नीय हैं। भारतीयप्रजा ने मिथ्या विश्वास के आधीन 
होकर जगजन्नियन्ता परमात्मा को विस्मरण करके मनमानी 
अधूरी कल्पनाओं को अन्तःकरण में धर, समस्त जगत के 
आंगे पूज्यबुद्धि से अपने सर को झुकाया । इससे उत्तरोत्तर 
खेद बढ़ता ही गया छुटकारा नहीं पाया । भूलसे जो कारये 
किया जावेगा उसका परिणा अच्छा कैसे होगा ? विप- 
रीतकारिता से आत्मवल का, विचार हीनता से सामा- 
जिक शक्ति का इतना हास हो चुका है कि उन अनुचित 
प्रचलित नियमों को, अयुक्त रीति रिवाजों को जो प्रतिदिन 
क्लेशप्रद सिद्ध होरहे हैं नहीं त्याग सकते । जानते हैं 
प्रत्यक्ष देखते हैं फिर भी लापरवा हैं यह सब अज्ञान का 
माहात्म्य है । 

तृतीय प्रकार की परीक्षा-अनिष्ट चिन्ता करना उचित 
ही नहीं ।यदि स्वभाववश हो जावे तो उस का निवारण 
भविष्यत के लिये परश्चात्ताप करने से तो हो सकता है । 
मन्दिर बनवाना, वहां सायं ग्रातः जाना तो इस का कोई 
उपाय नहीं हो सकता । ऐसे विपरीत विचारों से तो 
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अशुभ कर्मों के करने में अधिक प्रवृत्ति हो जाती है यह 
शरीर के ऊपर की मलिनता नहीं जो जलस्नान से दूर 
हो जावे । अशुभविचारों से तो मनुष्य का अन्तःकरण 
दूषित हो जाता है वह ऐसे व्यर्थ वाह्य और अधूरे उपायों से 
केसे शुद्ध होगा । सव देवों का देव होने से परमात्मा का 
नाम महादेव है । यह सव ब्रह्मारट उस की रचना और 
निवासस्थान है इस लिये यह उस के महत्व का सूचक है। 
परमेश्वर सर्वज्ञ, सर्व वित होने से प्रत्येक मनुष्यके अन्तःकरण 
की व्यवस्था को भली प्रकार जानता है। उस से तो कोई 
भी अपना भेद छिपा नहीं सकता । 

जिस पुरुष ने कोई भी इश्शनिष्ट चिन्ता की है वह 
स्वयमेव उस को जान कर हथषविषाद को प्राप्त होता है । 
सन्‍्माग प्रदर्शक होने से विद्वानों का नाम भी देव हो सकता 
है । यदि किसी ने यथार्थ में दोष किया हो तो उसके प्रकट 
होने पर (सामाजिक व्यवस्था के बिगड़ने से) उन विद्वानों 
को ग्लानि, और करने वाले के लिये लज्जाजनक और 
उसको दुःखोत्पादक हो सकता है ग्रतणव उक्त तीन नियमों 
को समक्ष रखकर शुभ कर्मों का अनुष्टान और अनिष्ट कर्मोंका 
त्याग ही साधु है | प्रकृत विद्वानों के हितोपदेश से मनुष्य 
समाज अहित मा को छोड़ देता है अतणएव जिस स्थान 
में विचारशील पुरुष उपस्थित होकर जनता के हित की 
चिन्ता करते हैं वही यथाथ में देवस्थान हैं | इसके विस्तृत 
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होजाने में बढ़ा ही लाभ होता है। नगरों के नगर देशों 
के देश देवस्थान संज्ञा को प्राप्त होजाते हैं । यथार्थ 
मर्यादा में जनता का गमन ससारिक सुख का एक मात्र 
कारण है किसी स्थान का निर्माण कर के उसमें प्रतिमा 
की स्थापना से कोई भी देवस्थान नहीं हो सकता । यह 
साधारण पुरुषों के विचार का विषय तो हो सकता है। 
वह स्वयं प्रन्ञ नहीं होते, दूसरों की वार्ता को श्रवण कर 
के कहते हैं चलने वालों के पीछे चलना उनका स्वभाव 
होता है किन्तु अमितमति विचारशील मनीषी मनुष्य कभी 
भी अन्याययुत कर्म का पक्षपाती नहीं हो सकता। वह सेव 
यथाथ माग का ही अनुसरण करता है। अतएव जिन 
स्थानों में प्रतिमा स्थिर की गई है वह वास्तव में देवस्थान 
नहीं केवल रूढ़िवाद है। ऐसी विपरीत गति से जो 
दुदेशा भारतवष॒ की है उसका अपवाद कोई भी समझ- 
दार नहीं कर सकता। अनिष्टचिन्ता उसको ही कहते हैं जो 
अपना बल वढ़ा कर मनुष्य को अनुचित कम में प्रवृत्त 
करा देवे और अनुचित कमे उसका नाम है जिस से अन्याय 
पूवेंक परकीय हानि हो। ऐसी अशुभ प्रवृत्ति जो दूसरेके खेद 
का कारण हो जावे कल्पित देवमंदिरमें जाने से केसे दूर हो 
जावेगी और उसका मन केसे पवित्र हो जावेगा, किसी प्रकार 
भी विचारपथ में नहीं श्राता । हां वह पुरुष जिसकी हानि 
हुई है प्राथना करने से ( यदि वह समझदार है तो ) क्षमा 
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कर सकता है जो उसके अधिकार में है। परन्तु जो परमेश्वर 
के अधिकार में है वह उसकी न्यायव्यवस्था के आधीन है 
उसको वह भी क्षमा नहीं कर सकता, उस का फल तो 
भोगना ही होगा। मिथ्या बोलना, कम तोलना, व्यर्थ मार्गे 
में डोलना और फिर कुछ काल के लिये मन्दिर में जाकर 
मनको पवित्र करना ऐसी अधूरी वात का उत्तर पूरा केसे मिले ? 

मेरे मित्र ! कभी विचार भी किया है कि पतवित्रमन 
से भी कभी अपुणयकम हुआ है ? यह ठीक है कि अल्प 
काल के लिये मन्दिर में जाकर भी यह विचार कर आये 
कि मेरे देव ! कल को कोई अकल का अन्धां और गांठ 
का पूरा भेजना जिस से तेरे भक्त को लाभ हो । लोगों की 
टृष्टि में अच्छे भी रहे और अपना काये भी करते गये । 
जिस देश मे ऐसे अनर्थ की वृद्धि हो जावे तो वहां अथ- 
गौरव की हानि में सन्देह ही क्या है ? दपण सामने है 
अपने मुख को देखो । 

चतुथे प्रकार का विचार-मनुष्य का स्वभाव है कि 
कभी परस्पर मनोमालिन्य होकर वेमनस्य बढ़ जाता है इस 
का नेतृत्व स्वाथे के आधीन रहता है इस के आते ही झगड़ा 
बखेड़ा अपना नाटक करने लगता है पुरुषा्थ सोता और 
प्रमाद जागता है दारिद्र य का उदय होता है और ऐश्वर्य 
दबता है । शत्रुता बल बढ़ाती और प्रेम भगता है। ऐसी 
अवस्था में अपना ही अपनों को ठगता है। यह प्रत्यक्ष 
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प्रपमरव का स्वरूप ऐसाही है इस में कोई क्‍या करे ! 
तथापि बुद्धिमानों का काम है कि परस्पर के झगड़े को 
मिटाये और मेल को बढ़ाये, मन्‍्दमति झगड़ों को अकारण 
उठाते और समझदार हटाते हैं । सायं प्रातः मन्दिर 
में जाने से जिनका आपस में कुछ विगाड़ हो रहा 
है अन्य सज्जनपुरुष उस के दूर करने का यत्न करते तो 
ठीक था किन्तु यह तो किसी प्रकार भी सिद्ध नहीं होता। 
इसका कारण यह है कि अनेक प्रकार के देवस्थान है 
उन में भिन्न २ प्रकार की मूत्तियों का विधान है एक का 
किसी के लिये मान है तो दूसरे का दूसरे के लिये सन्‍्मान 
है कोई इधर से जाता है तो कोई उधर से आता है, कोई 
किसी के आगे सिर झुकाता है, तो दूसरा वहांसे भाग जाता 
हैं। किसी ने किसी को अपनाया है तो दूसरे ने अन्य को 
देव बनाया है । इस प्रकार की प्रक्रिया को देखकर तो यह 
प्रतीत होता है कि मनोमालिन्य दूर करने के स्थान में 
परस्पर वेरभाव ही अधिक हो गया है। सांप्रदायिक भेद 
से सदेव ही क्लेश की वृद्धि दृश्टिगोचर हो रही है। एकता 
का भंग आपस के जंग का कारण वन ही जाता है विरोध- 
वृत्ति किसी के सुख का निदान नहीं हो सकती । शतशः 
भेद भिन्न देवस्थानों का सहरों की संख्या में होना यदि 
परस्पर के विरोध को दूर करने का उपाय होता तो भारतीय- 
जनता मानसिक व्यथा से इतनी पीड़ित न होती। सम्प्रति 
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जनता बुद्धिवल से दूर, सामाजिकवल से चकनाचूर, 
अदूरदशिता में भरपूर देखी जाती है। न यथार्थ में हानि 
लाभ का ज्ञान ही है और न अपने उत्थान का पूरा पूरा 
ध्यान ही है, न समझाने से इसको ठीक समझ ही आती है 
और न सन्‍्मार्ग दशने से उसकी ओर अपनी गति को ही 
बढ़ाती है ऐसी अवस्था के देखने से तो यह जाना जाता है 
कि साम्प्रदायिक भेद ने इसकी विचारशक्ति पर ऐसी गहरी 
चोट लगाई है कि जिस से इसने हर प्रकार के सुधार से 
लौकिक हो या पारमाथिक, व्यापारिक हो या व्यावहारिक, 
राजनीति हो या धर्मनीति, अपनी सुध बुध भुलाई है। 
कर्मानुसार परमात्मा के दिये हुए अन्न जल के सहारे 
जीवन को तो बिताता ही है । परन्तु पुरुषाथेहीन नीरस 
जीवन को बना कर क्लेश में ही समय जाता है । वेदिक- 
सिद्धान्त वर्तमान प्रचलित मूत्तिपूजन का तो सर्वथा निषेध 
करता है । यदि एक स्वरूप की ही प्रतिमा का समस्त 
मन्दिरों में दशन होता तव किसी अंश में वादितोष न्याय 
से स्वीकार हो सकता था कि वहां जाने से भद्र॒पुरुषों के 
द्वारा आपस का झगड़ा शांत होजाता है। 

मेरे मित्र ! यह तो न हुआ इसके विपरीत इन मन्दिरों 
के आडम्बर से भेद के साथ जनता में खेद की, द्वेष के 
साथ क्लेश की, ग्लानि के साथ सामथ्यहानि की वृद्धि ही 
होती गई । यह बात निविवाद सर्व जन प्रत्यक्ष है । सूक्ष्म 
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ध्वनि हो रही है। मन में ऐसे विचारों का उदय होता है 
कि जब तक इस साम्प्रदायिक भेद का समूलोच्छेद न होगा 
तब तक मनुष्य समाज में बल और प्रेम का प्रादुर्भाव न होगा। 
यह सत्य विचारशीलों को अभिमत ही है । यथार्थ में 
सम्प्रदाय वह माग कहला सकता है जो सृश्क्रिम (कानून 
कुदरत ) के अनुकूल, वल वृद्धि का हेतु, परस्पर प्रेम प्रकाश 
का केतु, परमेश्वर प्राप्ति, सत्य की व्याप्ति का आश्रय और 
संसार सागर से पार होने का सेतु हो। वह एक ही होगा 
अनेकता का उस में अंश नहीं है | यदि एक पुरुष एक से 
लड़ेगा तो लड़ाई भी दुबेल होगी और यदि अनेक पुरुष 
मिल कर अनेक से लड़ेंगे तो लड़ाई उतनी ही प्रचण्ड हो 
जाएगी यह सिद्ध ही है। उत्तम सुन्दर पुनीत देश में जब 
एक सम्प्रदायाधीन अनेक मनुष्य मिलकर अन्य सम्प्रदाया- 
श्रित मनुष्य समान को आघात और हानि पहुंचाने की 
चेश करने लगे तब से देश का स्वरूप बिगड़ गया । जब 
तक इस बखेड़े का नवेड़ा न होगा तब तक सन्मागे हस्तगत 
न होगा। मन्दिरों में जाने से झगड़े मिट जाते हैं आप 
के इस कथन में कुछ सार नहीं है । 

पञ्चम प्रकार का विचार-परमात्मा की सत्ता का 
सद्भाव जब सवंत्र समान ही है तव फिर आपत्ति क्या हो 
सकती है? जिज्ञासु की इच्छा पर ही निभेर है कि वह किसी 
भी वस्तु का सहारा लेकर उसे ईश्वरप्राप्ति का साधन 
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बनावे । इस प्रचलित वात का अपवाद नहीं हो सकता । 
महाजनों का यह मार्ग देखने में आता है। यह समस्त जगत 
प्रकृति का प्रपञच है सृष्टि के रूप में स्थूलावस्था को प्राप्त 
होकर दृष्टिगोचर होता है । आयन्त इस की यृक्ष्मावस्था 
परमात्मा के बिना अन्य किसी भी पुरुष के विचार 
का विषय नहीं हो सकती । व्यावहारिक दशा में भी 
मनुष्य अपनी वुद्धि से विचार कर जितना उपयोग में 
लावेगा उतना ही लाभ उठावेगा | सत्रोश में इस का 
ज्ञान किसी को भी नहीं हो सकता | स्थूल संसार सर्व 
प्रकार से चेतनता रहित जड़ है इस लिए इस का उपादान 
कारण अव्यक्त प्रकृति भी जड़ सिद्ध होती है | जड़ वस्तु 
उपासना का विषय नहों हो सकती, पूज्य वृद्धि से इस को 
व्यवहारमें लाने का वेद सर्वेथा निषेध करता है ग्रतः जड़ की 
पूजा अयुक्त प्रतीत होती है। अ्युक्त वातकों मानना वालक 
आर उन्मत्त पुरुषों का तो काम होसकता है वुद्धिमानों का 
नहीं | जड़ वस्तु जिसकी रचना में कुछ मनुष्य का 
भी भाग हो परमेश्वरप्राप्ति का उपाय हो ही नहीं सकती। 
यदि आप के कथनानुसार अल्प समय के लिये मान भी ले 
तो पुनः विपरीतज्ञान, मिथ्या विधान, संशय स्थान किस 
का नाम होगा? शाखत्र तो विपरीतज्ञान को संसारसुख का 
नाशक और परमेश्वरप्राप्ति का बाधक बता रहा है इस का 
सहचारो वन कर किसी ने सत्य को उपलब्ध किया है ! 
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क्या कभी किसी ने देखा है कि वटवृक्ष के सिंचन करने से आम्र 
वृक्ष प्रफ्ल्लित हुआ हो ? क्‍या किसी के विंचार में यह बात 
ठीक आ सकती है कि आम्रवृक्ष के मूल पर कुल्हाड़े का 
आधात हो और नीम का वृक्ष कट जावे ? क्या कोई विचार- 
शील इस बात को श्रवण करके विश्वास करेगा कि कोमल 
तृणा के अग्रभाग से कठोर पाषाण में छिद्र हुआ हो ? क्या 
किसी की यह बात मानने के योग्य हो सकती है कि 
हाथ की अंगुली में सेकड़ों हाथी बांधे गये हों ? क्‍या 
यह बात युक्तिसंगत मानी जावेगी कि अमुक पुरुष 
नेत्रों से सुनता और श्रोत्र से दर्शन का कार्य करता 
था । जिस प्रकार यह सर्वथा अनुचित है ठीक इसी प्रकार 
जड़ जगत की किसी वस्तु को लेकर उस से ध्यान को 
जोड़ परमेश्वर प्राप्ति का साधन वनाना भिथ्या विश्ास है । 
सत्य न इस के आस और न पोस है। यह विपरीत ज्ञान 
मनुष्य को किसी प्रकार भी प्राप्तव्य स्थान तक नहीं पहुंचा 
सकता । आप विचार करें कि परमात्मा कौ सत्ता सत्र 
होने से मृति में भी है फिर जिस पाषाणादि पदार्थ से 
मृत्ति की रचना की गई है जब उस में व्यापक परमात्मा 
की सत्ता का सद्भाव था तो मृति बना कर ही उस में 
पूज्य बुद्धि करना मिथ्या ज्ञान नहीं है तो इसको और क्या 
कहना चाहिए? अथवा थ्ाप को ऐसा स्वीकार करना होगा 
कि परमेश्वर रचित मृद्‌ पापाण काठादि जब॒ तक मनुष्य 
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के हाथ की चोट खाकर किसी दूसरे रूप में न आजावें 
तब तक उन में परमात्मा की सत्ता नहीं आ सकती। ऐसा 
जानने से परमेश्रर एकदेशी अथवा मनुष्य के हाथ का 
खिलोना हो जाता है । उमझदार इस अधूरी कल्पना को 
कब मानेगा | अत एवं मूर्ति से जो लाभ हो सकता है 
वह आप की कल्पना से भिन्न है और जो लाभ आप उस 
से मान रहे हैं वह उस में विद्यमान ही नहीं | इस कारण 
उभयथा हानि ही है। क्‍या आप बता सकते हैं कि 
जब कोई पुरुष मूर्ति को ध्यान का साधन बनाता है या 
पूृज्यमति से उस को अपनाता है या उस में ब्रह्मसत्ता को 
मानकर उस के आगे मस्तिष्क को झुकाता है तो वह इस 
सद्विचार से दूर हो जाता है कि उस सर्वव्यापक सर्वान्‍्त- 
यामी परमेश्वर की सत्ता मुझ्त में भी विद्यमान है । इस 
अज्ञानता के रहते हुए कोई भी जिज्ञास्य को नहीं जान 
सकता । विपरीतकारिता के कारण जिन्नासु का पुरुषाथ 
निष्फल हो जाता है । यदि वह मूर्ति में उसकी सत्ता को 
जानता हुआ अपने में उस सत्ता को मानता है तो ऐसी 
अवस्था में उसको बाधितन्याय से वाध्य होना ही पड़ेंगा। 
यदि कोई पुरुष जिसको किसी वस्तु की लिप्सा हो और वह 
उस के घर में ही विद्यमान हो वहां उसको उपलब्ध करने 
का यत्न न करके बाह्य प्रदेश में अन्वेषण करता है। इस 
का नाम ही वाधितन्याय है। वेदादि सच्छात्र बल पूर्वक यह 
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बता रहे हैं कि मनुष्य का अन्‍न्तःकरण यदि मलविक्षेप 
आवरण से रहित पवित्र हो जावे तो परमेश्वरप्राप्ति का 
स्थान वही है अन्य कोई नहीं । 

मृत्तिपूजन परमेश्वर प्राप्ति की सोपान की प्रथम सीढ़ी 
है, यह मानना भी सर्वथा ठीक नहीं । यथा-जिसको 
सूक्ष्मलक्ष्य पर ध्यान लगाने की इच्छा हो तो वह प्रथम 
स्थूल लक्ष्य पर वाण लगाने का अभ्यास करेगा । कत्तंव्य 
कौशल-अभ्यासप्रावल्य से वह लक्ष्यवेधन में चतुर होजावेगा 
यह ठीक है । परन्तु यदि कोई मृत्तिका को एकपात्र में भर 
कर किसी गते में डालता है और पूछने से यह बताता 
है कि में लक्ष्यवेधन विद्या की योग्यता के लिए प्रथम 
अभ्यास करता हूं तो उसका यह कथन विचारहीन होगा । 
इस का कारण यह है जिसका जिसके साथ कोई सम्बन्ध 
ही नहीं है उस से वह वस्तु केसे प्राप्त होगी । इस प्रकार 
मृत्तिपूजन का परमेथर प्राप्तिके साथ कोई सम्बन्ध ही नहीं। 
क्या मूर्ति निर्माण का कोई भी लाभ नहीं ? लाभ तो 
है परन्तु मनुष्य उस से जो लाभ लेना चाहता है वह 
तो उसे मिलता नहीं और जो लाभ प्राप्त हो सकता है उस 
पर मनुष्य का ध्यान नहीं । जिससे उभयथा हानि होती है- 

यत्र यद्स्ति ततन्न तदसुभवस्तत्वम ॥४ज। 
जो वस्तु जिस रूप, गुण या प्रकार से युक्त हो 

उस को यथार्थ रीति से वेसे ही जान लेने का नाम 
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तत्व है । इसके बल से ही मनुष्यसमाज उन्नति की 
ओर जाता है । ज्ञान के दूषित हो जाने से इस के समस्त 
कार्यों में दोष आजाता है । अतणव इसकी रक्षा यत्र से 
करनी चाहिए । परन्तु यह ध्यान रहे कि तत्वज्ञान के 
अनन्तर तदनुकूल अनुष्ठान की आवश्यकता होती है । इस 
से शून्य केवल ज्ञान ही मनुष्य समाज के उत्थान का कारण 
नहीं बन सकता ओर कमे या अनुष्ठान ज्ञानहीन होकर 
जनता को लाभ के स्थान में हानि पहुंचाने में निमित्त हो 
जाता है| अन्य वस्तु में अन्य का बोध होना मिथ्या ज्ञान 
कहलाता है यह जनसमुदाय का बड़ा प्रबल शत्र है। इस 
ने ही मृत्ति विधान, चित्र निर्माण में जो गुण थे ओर जो 
मनुष्य की उन्नति में बड़े भारी सहायक थे उनको न जता 
कर मनुष्यमति को दूसरी ओर फेर दिया जिस से मनुष्य- 
समाज को अनेक दुबलताओं और विपत्तियों ने घेर लिया 
है | अतएव यथार्थ विचार से तो यही जाना जाता है कि 
चित्रविद्या संरक्षणार्थ यथा चित्रकला प्रदशनाथ प्रतिमा 
का निर्माण ही वेदिकविज्ञान है और यह चित्रमय जगत 
विचित्र परमात्मा की महिमा का स्थान है इस चित्र विद्या 
का विपरीतबोध उन्नति में बड़ा ही बाधक है और यथाथ्थ- 
ज्ञान अवनति को हटाकर ऐश्वरय का साधक होता है । 

जिस पुरुष ने स्वार्थ को छोड़ श्रमसे कष्ट उठाकर भी 
अपना समय जनता के हिंत में लगाया हो और सब के 
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सुख में अपना सुख माना ओर दुःख में कक्‍्लेश उठाया हो 
ऐसी अवस्था में जनता का यह कर्तव्य हो जाता है कि 
उस महापुरुष की कीत्ति और यश को चिरस्थायी बनाने 
झौोर भविष्यत्‌ में आने वाली सन्‍्तान को लाभ पहुंचाने का 
कोई यथाथे उपाय करे। इसके दो ही प्रकार हो सकते हैं । 
एक तो उसके सदुपदेशों में परहित चिन्ता के विचारों, 
प्रचलित लोकमत के सुधारों और अनेक करों के आने पर 
भी उत्साह के उभारों को ग्रन्थाकार सुलेखबद्ध करावे । 
इस के स्वाध्याय से जनता में जागृति बनी रहेगी और 
बार २ अपने मुख से उस के सुयश को कहेगी । इस प्रीति 
की रीति से भावशुद्धि, शुद्धवुद्धि, प्रेम प्रचार और निर्मल 
संस्कारों का उदय होकर स्वच्छता के साथ स्वच्छन्दता, 
विचार प्रवीणता के साथ स्वाधीनता की वृद्धि, हीनता 
आर पराधीनता की हानि हो जाती है। यह सब तब ही 
होता है जब सर्वेशक्तिमान परमेश्रर की कृपा होती है। 
परन्तु ऐसी पुस्तकों को अध्ययन करने में जिन को रुचि 
झौर प्रेम हो ऐसे विरले ही पुरुष होते हैं और सब की 
समझ भी इस माग में काम नहीं करती । 

दूसरा प्रकार यह है कि जनता के आने जाने के मागे 
में किसी स्थान पर उस गहानुभाव का चित्र सर्वांग विचित्र 
हर प्रकार यथार्थोॉकार उचित सन्मान के साथ स्थिर किया 
जावे और उसके उभय पाश्व॑ में ऊपर या नीचे जहां ठीक 


अर्थंगति १४१ 
प्रतीत हो उसके व्याख्यानों में से अल्पाक्षर सारभूत सूत्ररूप 
कृति की स्व॒क्षरों में लिपि हो | परन्तु वह स्थान पवित्र रहे 
किसी प्रकार भी मलीन न होने पावे। प्रत्येक पुरुषके मन में 
इन स्थानों का आदर हो । यथासमय हरएक नरनारी की 
वहां जाने की रुचि हो | देश विदेश से आने वाले लोग 
भूतपूर्व प्रतिमाकार पुरुष का दर्शन और लिपिवद्ध उसके 
महत्वपूर्ो कार्यों के पठन से ऐसे भावों में अपनी कृतज्ञता 
को प्रकट करते रहे । ओर जो वालक बालिका इस से 
अपरिचित हों उन को साधारण शब्दों में श्लौर सरल भाषा 
में बोध कराने का यत्न करें जिससे वालकों के शरीर,बल 
और बुद्धि के साथ यह सद्विचार उन के मनमें स्थिर हो 
जावे । युवा स्त्री पुरुष, देशकालवित्‌ अनुभवी वृद्ध इस वात 
को अपना मुख्य कत्तेव्य समझ । यह माग उन्नति का है 
यह सत्पथ है इस पर गमन करने से मनुष्य समाज सुखी 
ऋौर यश का भागी बन जाता है | वहां जाकर ध्यान से, 
चित्त समाधान से उस सर्वशक्तिमान्‌, जगदी धर, पूर्रो परमेश्र, 
निराकार,नितिकार, सर्वाधार, व्यापक, विधाता, न्यायानुकूल 
यथार्थरूप से कर्मफलप्रदाता, सच्चिदानन्दस्वरूप, अश्रद्भुत 
अनूप, सर्वेवित्‌, स्वज्ञाता, जो समस्त ब्रह्मारडकों बनानेवाला 
परन्तु स्वयं रचना में न आने वाला, एतद्विशेषण विशिष्ट 
जानकर, सबका अन्‍्तरात्मा मान कर, विश्वप्रेम के साथ 
शने: मस्तिष्क को झुकाकर प्रार्थना करें कि हे प्रभो ! जिस 
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देश में ऐसे उदार, सदविचार और सब के हित में प्यार 
रखने वाले पुरुष उत्पन्न हों | वह देश या जाति आप की 
कृपा की पात्र है उस पर ही आप की महान दया है जब 
तक आप की सहायता न हो तब तक मनुष्य का कोई भी 
कार्य पूर्ण नहीं होता अतणव हम यल्न के साथ ऐसा 
बनने और सन्‍्तान को बनाने का प्रयत्न करे इसमें आप 
हमारी सहायता करें | जो अपने इस विचार के अनुकूल 
पुरुषार्थ नहीं करता वह परमेश्वर की सहायता का अधि- 
कारी नहीं होता । जो पुरुषाथवान्‌ हैं पुरुष उनका ही नाम 
है जिसकी उक्ति और कृति में भेद है उसको सदा ही खेद 
है, वह दम्भ करता है जिससे जनता में क्लेश बढ़ता है। 
मन्दिरों में जो चित्र पुरुषों या स्त्रियों के स्थापित हों वह 
उन्हीं उत्तमाशय सज्जनों के हों जिन्होंने लोकोपकार में 
अपनी जीवन शक्ति को लगाया हो जेसे किसीने रागद्वेषको मन 
से हटा कर, छल छद्म को मिटाकर, ममता को घटाकर आत्म- 
वशी होकर जनता को यथाथे ईश्रभक्ति का मार्ग बताया 
ओर उसका ही पूजन करना सिखाया हो। दूसरे ने विद्या 
को ग्राप्त कर के सृश्टिक्रम को पहचान, लगातार एकाकार 
ध्यान, ज्ञान के सहित विज्ञान के नियमों को विचार कर 
मनुष्य समाज का उपकार किया हो । तीसरे ने व्यापारिक 
बुद्धि और व्यावहारिक शुद्धि से धन को उपा्जन कर के 
समस्त या अधिकांश में गुणों कौ प्रवृत्ति और दोषों की 
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निवृत्ति में लगा कर जनता को लाभ पहुंचाया हो। चतुर्थ 
ने वीयरक्षा के विचार से वलवर्धक शुद्धाहार से, ठीक व्या- 
याम के प्रकार से अपने को वलवान सुन्दर सुडौल जवान 
बनाकर युद्ध-कौशल से अपने देश का मान बढ़ाया और 
बलवृद्धि की ओर लोगों का ध्यान दिलाया हो । पांचवें 
किसी अन्य ने बिखरी हुईं जाति को अपने सदुपदेशों से 
संगठन के नियमों को बताकर समाज के महत्व को सुना 
कर, परस्पर के झगड़ों को मिटा कर सुख, दुःख, हानि, 
लाभ में समानता के भावों को बढ़ाया हो | छठे-जिस ने 
इस नियम को दर्शाया हो कि जाति का सर्वस्व अल्पवयस्क 
सन्‍्तान ही होती है। देश और जाति का उत्थान इस 
पर ही निर्भर होता है इस के सुधार में ही देश का सुधार 
और बिगाड़ में विगाड़ है। यह जान कर शिशु समांज को 
इस पद्धति से पाला हो कि जिंस के विद्या और गुणों से 
देश में उजाला हो । सातवें-जिस ने सेवाभाव को मुख्य 
कत्तव्य जान कर अपना जीवन लोकहित में हो लगाया 
और अनेक प्रकार के कष्ट आने पर भी अपने उद्देश्य को 
मन से न भुलाया हो और प्रसन्नता से इस को निभाया 
हो । यह काम जितने महत्व का है उतना ही अगाध सा 
है । आठवें जिस ने अपनी वाणी से जो कुछ कहा उसको 
पूरा कर दिखाया प्रतिज्ञा रक्षण ही जिस ने अपना स्वभाव 
बनाया हो वही पुरुष सत्यमानी,सत्यवादी और सत्यकारी 
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होता है। यह आत्मा का सर्वोत्तम गुणा है । नवें-जिस ने 
अपनी विद्या के प्रभाव से स्वार्थ के तिरोभाव से अपने 
सद्विचारों को जो लोकहित के लिए उपयोगी और अहित 
के प्रतियोगी हों ग्रन्थित करके जनता को लाभ पहुंचाया 
हो । यह कार्य चिरस्थायी होता है और लोक में यथाथ 
कीत्ति का बीज बोता है। दसवे-जिसने विद्याके प्रकाश से 
समय के गोरव को जान कर काल की सहायता से प्रत्येक 
काये ठीक हो जाता है, यह पहचान कर अपने सब कायों 
को अनुकूल बनाकर दिखाया हो और मनुष्य समुदाय को 
यथा समय कार्य करना सिखाया हो । समय की परीक्षा 
बड़ी ही सृक्ष्म है। यह सब लोकोत्तम पुरुष कहलाते हैं इन 
के सदुपदेशों को श्रवण कर के बहुत लोग इनके अनुगामी 
बन जाते हैं । परन्तु आरम्भ में विगड़ी हुई वात को यह 
ही महात्मा बनाते हैं विद्या इन सबका न्यूनाधिक भाव 
से साथ देती है। अनुभव सबका कल्याणकारी होता है । 
यह उपरोक्त काय्ये तभी परे होते हैं जब इस में मातृशक्ति 
की सहायता होती है अन्यथा अधूरे ही रहते में । देश के 
उत्थान में, जाति के गौरव गुमानमें, मनुष्यों की अपेक्षा श्री 
जाति का अधिकांश हाथ होता है। जब ख्री समाज को 
यह पता लग जाये, उस के विचार इस प्रकार के होजाए' 
कि हमारे देश के लिये केसे पुरुषों की आवश्यकता है।सह 
संकल्प के पश्चात्‌ पञच दश वर्ष बीतने पर वेसे ही पुरुष 
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दिखाई देने लगेंगे | मनुष्यसममाज इनकी सहायता से ही 
सबल ओर इनकी दुर्बलता से दुबंल हो जाता है। देशोन्नति 
का वीज स्रियों के विचारों में छिपा हुआ होता है। यदि 
इन के विचारों में वीरता के भाव होंगे तो सन्‍्तान कभी 
भी कायर नहों हो सकती । यदि इन के मन में भीरूपन 
होगा तो सन्‍्तान में कभी भी निर्भयता नहीं आसकती । 
इनकी उदारता से सन्तान में उदारपन और कायरता से 
कायरपन आजाता है | कहां तक कहें उपनिषदों में मात- 
शक्तिका बड़ा ही आदर किया है। ऐसी गाथायें तो आती 
हैं जहां स्रियों ने विद्वानों की सभा में वढ़ा सुन्दर विचार 
किया है परन्तु यह भी दृष्टिगोचर है कि विद्वत सभा में 
अनेक विद्वानों ने मिलकर विचार करने के लिये अपना 
प्रतिनिधित्व किसी विदुपी स्त्री के अधिकार में दिया है। 
यह कितने गोरव की वात है अब उस काल की महत्ता की 
इयत्ता का ध्यान भी नहीं आ सकता । जितने बड़े २ काये 
करने वाले पुरुषों के नाम विख्यात हैं उतने ही विदुषपी, सुशीला, 
धामिका, वलवती, गुणवती, लोकहित में अग्रगामिनी, युद्ध- 
विद्याविशारदा, ब्रह्मवादिनी इत्यादि खस्रियों के नाम भी प्रसिद्ध 
हैं। बस इनके ही चित्र मन्दिरों और उत्तम स्थानों में होते 
थे। चित्रविद्या से यह ही लाभ देश और जाति के उत्थान 
का निमित्त था। परन्तु आज मभूत्तिपूजा के ध्यान से इसका 
असली स्वरूप जाता रहा | किस असल की यह नकल है 
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पता नहीं चलता | भारतवर्ष इस से अनमभिन्न हो चुका है 
इसी कारण अपनी मानमर्यादा को खोचुका है ओर सुधार 
करने के उत्साह से हाथ धो चुका है। चित्रनिर्माण विद्या 
में पाश्चात्य विद्वानों ने बड़ा ही कीशल दर्शाया और कई 
प्रकार से इसको वनाया है। धन कमाया और नाम पाया 
है चित्रविद्या उन्नति के साधनों में एक बड़ा भारी अड्ढ 
है । जो लाभ इस से होना था उसकी ओर तो ध्यान न 
आया और जो गुणा उस में नहीं है उसकी उपलब्धि का 
साधन बनाया, जिस से उभयथा हानि हो रही है। विदेशों 
की परिस्थित को अवलोकन फरके भी भारतीय पुरुषों की 
विचारशक्ति काम नहीं करती यह कितनी ग्लानि की बात 
है। द्वितीय चित्र निर्माण से यह लाभ है कि कभी २ 
भयानक भूकम्पादि से, अति वृष्टि और अनावृष्टि के कारण 
आहार के अभाव से, और कभी राष्ट्रों के परस्पर विग्रह से, 
कभी मारक रोगों की वृद्धि से वह पशु जिनका 
मनुष्य-जीवन के साथ गहरा सम्बन्ध है गो, अश्व आदि 
नष्ट हो जाते हैं। पुनः उनकी जाति के बढ़ाने का चित्रदर्शन 
और ज्ञान के बिना दूसरा कोई भी उपाय नहीं । सुन्दर 
सुशील अधिक दुग्ध देनेवाली गो की ऊज्चाई कितनी थी, 
फेलाव केसा था, सींग दिस प्रकार के थे, पूछ का क्या आकार 
था, सर्वोग सुचित्र का निर्माण करके किसी स्थानविशेष 
में उसकी स्थापना करते थे। इसी प्रकार जो स्वामी की 
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आज्ञा पालने में विवश, युद्ध कार्य में सुयश, शीघ्रगामी अश्र 
होते थे उनके चित्र भी किसी स्थान में नियत किये जाते 
थे। ऐसे ही अन्य पशुओ्रों के चित्र भी जो विनष्ट हुईं परि- 
स्थितियों के उद्रोध के कारण हों वनाते थे। क्या कोई इस 
समय व॒ता सकता है कि सुरभि, कामधेनु, किला, विमला, 
रेशुका, यह गोौशं की संज्ञा किस गुण विशेष से होती है! 
पशुपालन,रक्षण, विद्या के विना इसका यथाथे ज्ञान नहीं होता। 

आप विचार करें कि सुरभि गौ के दुग्ध में एक प्रकार 
की सुगन्धि आती थी। इसके सेवन से कई प्रकार के रोग 
निवृत्त हो जाते थे | यदि मनुष्य स्वास्थ्य के नियमों का 
साथ दें । इस का दुग्ध अधिक गाढ़ा नहीं होता था और 
सदेव सुरस रहता था इसके दूध से न दधि बनाते थे और 
न घृत ही निकालते थे। इसके पान करने से मनुष्य का 
स्वास्थ्य बहुत अच्छा रहता था। कामधेनु-इसका यह 
स्वभाव था कि आहार करने के पश्चात्‌ तीन घंटे में दूध 
वना देती थी । इसके दुग्ध में नवनीत (मक्खन) का 
अधिक भाग होता था अतः इसके दूध से माखन निकाल 
कर ही खाना पसन्द करते थे। इसके सेवन से मनुष्य के 
शरीर में फुर्ती और काम करने की शक्ति बढ़ती थी। 
कपिला-यह अब भी पाई जाती है परन्तु अरक्षित है। 
रक्षणा पालन विद्या के अज्ञान से गुण हीन हो रही है। 
इसका दुग्ध स्वादिष्ट होता है इसके सेवन से मरितष्क में 
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विचार करने से जो थकावट आजाती है वह जाती रहती है 
दिमाग से काम करने वालों के लिये यह बड़ा ही हितकर 
है। विमला-सर्वोंग सुन्दर होती है निर्मल जलपान करना 
ओर शुद्ध आहार खाना इसका स्वभाव होता है, इसका 
दूध और घृत ओपधियों के बनाने में काम आता है और 
उनकी रोग निवारण करने वाली शक्ति को बढ़ाता है। 
रेणुह-इस गो का यह स्वभाव होता है कि यह नर्म 
स्थान पर ही बठेगी | खड़े रहना स्वीकार है परन्तु कठोर 
स्थान में वठना नहों चाहती । यदि विवश होकर बेठना 
ही पड़ेगा तो दुवंल होती जावेगी | इसका दुग्ध यदिखी 
को गर्भावस्‍था में सेवन कराया जावे तो सन्तति को सुन्दर 
आर सबल बनाने में वड़ा ही सहायक होता है । सामान्य: 
तया गौ का दुग्ध आहार तो है ही परन्तु रोग निवारक 
भी है ओर उपयु क्त भिन्न प्रकार की गोशओरोंके दुग्ध में विशे- 
पता है इन भावों को विचार करके ही वेद कह रहा है 
कि दोग्विधेनु वंढा अनड॒वान! बलवती ओर दुग्धवती 
गो के बनाने का उपाय विचार पूर्वक करना चाहिए। 
उपयु क्त गी का जो प्रकार वताया है वह १७ सेर से कम 
दूध देने वाली कोई नहीं होती । मैंने बनारस से कुछ 
दूर एक छोटे आकार की सुन्दर गो को देखा था वह उस 
समय वछड़े को पिलाकर नोसेर दूध देती थी उसकी कथा 
इस प्रकार है कि उस गो को दुवेलावस्था में घातक बंध 
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करने के लिए ले जा रहे थे। एक कन्या ने अपने पिता 
से कहा कि इस गो को आप छुड़ालें अन्यथा मारी जायेगी। 
उस पुरुष ने उसको बुलाकर कहा कि इस गोौके दे। रुपये 
अधिक लेकर हमको देदो, उसने €) रुपये को वह गो दे 
दी। दुर्वल जानकर सेवा करने लगे, अल्प समय के पश्चात्‌ 
अच्छा आहार खाने और आराम पाने से वह तौन मास 
की गर्भवती प्रतीत हुईं | प्रथम प्रसव में उसने ५ सेर दूध 
दिया। उस पुरुष की उस गो की सेवा में अधिक रुचि 
हुई । दूसरे प्रसव में उसने वत्स को दूध पिला कर ११ 
सेर दूध दिया | मैंने उस समय ही उसको देखा था। मैंने 
उस से पूछा कि इस का ऐन तो प्रतीत होता नहीं, 
इतना दूध कहां से आता है ? उसने कहा तीन वार दूध 
निकालते हैं हर समय दूध निकलता ही आता है। उसके 
देखने से किसी को विश्वास नहीं आता था कि यह इतना दूध 
देती है। उसकी पूछ बहुत लम्बी थी वह उसे पीठ के एक ओर 
डाले रखती थी। एक बेल को मैंने जोधपुर में देखा था । 
सर्वांग श्वत, विशालकाय वड़ाही सुन्दर था उसके जोड़ का न 
मिलने से उस से कोई काय ही नहीं लिया जाता था । 
उसको जब तक पुरुष ४-५ मिनिट खड़ा होकर न देख ले 
आगे नहीं बढ़ता था और वह बल भी यह जान कर कि 
लोग मुझे देखते हैं, निराली अदा से खड़ा हो जाता था, 
ऐसा प्रतीत होता था। हिन्दुसमुदाय तो गोपाष्मी के दिन 
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पुष्पमाला से गौ का पूजन ही करना जानता है और इस 
में ही अपने को कृतार्थ मानता है| यह सत्य ही है कि जब 
मनुष्य तवमाज ही विचारहीन होकर दुखस्था को प्राप्त हो 
जावे तो पशुओं की नसल को वनाने और बढ़ाने का ध्यान 
किसको हो ? पुरुषार्थहीन होकर मनुष्य समाज दुःख उठाता 
ओर सब सुखों के साधनों से पृथक हो जाता है । इसी 
प्रकार अश्व के भी भेद होते हैं। तुरक़-इस नसल का 
घोड़ा बड़ा, शीघ्र और तीव्र गति वाला होता है और स्वामी 
की रक्षा का बड़ा ही ध्यान रखता है । महाराणा प्रताप 
का घोड़ा चेतक इस में प्रसिद्ध था | कई आधातों के लग 
जाने पर भी राणा को शत्रुदल में से निकाल कर ले ही 
गया । नदी आजाने पर भी रोकने से न रुका। 
नदी पार कर अपने प्राणों को छोड़ दिया । उस के 
मरने से राणा को वहुत ही शोक हुआ । उदयपुर 
राजा की अश्वशाला में एक काष्ठ का धोड़ा बना कर 
उस पर बहुत अच्छा रोगन किया हुआ है वह चेतक की 
नकल है या किसी अन्य की, किन्तु वड़ा ही सुन्दर है 
ओर दर्शनीय है। देखने से चित्त नहीं हटता । उदंग- 
उस घोड़े का नाम है कि जो तीव्र गति के साथ खन्‍्दक या 
खाई को कूदने में वड़ा दी सावधान होता है। दुबंग-यह 
घोड़ा बड़ा ही दृह और साहस पूर्ण होता है। आगे किसी 
घोड़े को चलता देख कर इस में बड़ी उत्तेजना पंदा 
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होती है रोकने से नहीं रूकता । आगे ही बढ़ना चाहता 
है | वर्शा भेद या गुणाभेद से इन की कई प्रकार की नससलें 
हैं। पाश्चात्य लोगों की प्रकृति ने इस विद्या की बड़ी उन्नति 
की है। सिनेमा में इन के चित्रों को दिखाते और गुणों को 
बताते हैं | उन लोगों ने दस सेर से लेकर १ मन तक 
दूध देने वाली गोश्ों की नसल को वनाया है । गौ, घोड़े 
और श्रान की जातियों के कई सुन्दर प्रकार देखने में आते 
हैं। पशुपालन विद्या को उन्होंने यथा रूप में समझा है 
ओर उससे वहुत ही लाभ उठाया है। मनोविनोद के लिये 
या उन से काये लेने के लिये कपोत आदि पक्षियों का 
यथोचित पालन किया है। यदि कोई पशु पक्षी आज्ञा भंग 
करे या दौधरोगी होकर दुःख उठाये उस को मार डालना 
तो उन का स्वभाव है । परन्तु जब तक उन के पास रहता 
है वड़े ही सुख और चेन से रहता है इस लिये आाज्ञापालन 
में बड़ा सावधान रहता है। विचित्र चित्रकला सवला होती है 
यह समस्त संसार उस विचित्र चित्रकार परमात्मा का चित्र है । 
इसके ययाथे विचार से मनुष्य की मनोवृत्ति सन्‍्मागे की ओर 
झुकती ओर छल छठद्म से रुकती जाती है । इस मागमें मनुष्य 
का अभ्यास ही आचाये का कांम देता या पथ ग्रदर्शक होता 
है। भारतीय पुरुषों ने इस विद्या को कुछ समय से भुला- 
या और क्लेश पाया है। चित्र दशन से यथाथ भावना के 
उदय न होने से वह अर्थ तितर बितर हो गया और उस 
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ने मार्गान्‍्तर स्वीकार कर लिया । कहीं प्रतिमा के आगे 
भोग लगाना, कहीं वख्र पहिनाना, कभी अलना झ्ुलाना, 
कृभी जगाना और कभी सुलाना, कभी घंटा पड़ियाल 
बजाना और कभी दीन भाव से मस्तिष्क को झुकाना और 
स्वयं इस को कल्याण का उपाय जानना और ओरों को 
बतलाना आदि अनेक व्यंग विचारों, विपरीतसंस्कारों से 
यथाथ पुरुषाथ की हानि होने से विपरीत कारिता की 
वृद्धि ही होती गई | समझदारों, बुद्धिमानों, विचारशील 
सज्जनों ने तो बहुत ही समझाया परन्तु भारतीयप्रजा के 
ध्यान में कुछ न आया । अज़िद्या ने इसको ऐसा भुलाया 
कि इस का जोश वेहोश और होश वेजोश ही होता गया। 
मनुष्य समाज का सामथ्य तव होता है जब इसको जोश 
वा होश होता है अन्यथा नहीं । 

वादी-बहुत से चित्रों से मनुष्य अपने स्थानों को अलंकृत 
करते हैं और बहुत से बाजारों में बिकते हैं उनसे तो हमारा 
प्रयोनन नहीं । जिन का हम पूजन करते हैं वह तो राम 
कृष्ण आदि जो ईश्वरावतार हुए हैं उन की प्रतिमा परमात्मा 
की महत्व पूर्ण महिमा की धूचक है और परम्परया यह देखने 
में आरहा है कि विद्वानों ने, विचारशील पुरुषों नेइस का 
अनुसरण किया है और हम सव को भी उचित है कि उन्हीं 
महानुभावों का अनुसकरण करे | मृत्ति पूजन के बिना 
साकार ईश्वर की पूजा का अन्य प्रकार ही क्या होसकता है ? 


ः अथ गति १४६ 
परमेश्वरावतारध्तु निस्खार एव्र प्रतिभाने युक्तिद्दोनत्वात्‌ ॥४ ॥ 

तु शब्द इस वात को स्थिर करता है कि ईश्र का 
अवतार यह कथन ही निस्सार प्रतीत होता है युक्तिहीन होने 
से | जो मनुष्य परमेश्वर का अवतार वताता है वह बिना 
पर के पक्षी को श्राकाश में उड़ाता है। जल के बिना मछली 
के जीवन को बचाता है, नीरहीन सर्वथा शुष्कस्थल में 
कमल पृष्प को उगाता है,मरुभूमि में जहां सर्वदा जलाभाव 
है नौका को चलाता है, वन्ध्यापूत्र को युद्धकौशल सिखा 
कर सेना का नायक बनाता है। श्रोत्र को रूप दशन का 
झौर नासिका को शब्दअवण का साधन वनाता है ऐसी 
असम्भव वातों का सुनना किसी उन्मत्त, मदोन्मत्त अथवा 
स्वार्थी पुरुष का काम तो हो सकता है परंतु समझदार, और 
उदार का यह काम नहों । आ्ाप विचार करें कि स्वेदा 
एकरस रहनेवाली शक्ति का परिणाम में आना और निवि- 
कार का विकारी होजाना, सर्वव्यापक को एकदेशी वनाना, 
निराकार सर्वाधार को आकार की उपाधि में लाकर जन्म 
मरण के वंधन में फंसाना, अतीन्द्रिय, नीरूप और अव्यक्त 
पदार्थ का इन्द्रियगोबर, रूपसहित और व्यक्त हो जाना- 
यह सब किस कारण से है? विना निमित के निमिती 
की सिद्धि और बिना निदान के निदानी की प्रसिद्धि कहीं 
हो सकती है ? अतएव यह वाद वेदिक सिद्धान्तमें सिद्ध नहीं 
हो सकता । वेद परमात्मा के विषय में जिस प्रकार को 


१५७ सन्‍मार्ग दशेन ु 
विज्ञप्ति देता है वह परमेश्वरावतार से सर्वथा विरुद्ध है। 

ननुः-वेद परमेश्वर को सर्वशक्तिमान बताता है। अब 
यदि उसमें अवतार लेने की सामथ्य नहीं है तव वह सर्वे- 
शक्तिमत्ता से दूर हो जाता है । जिससे ईश्वर स्वरूप में भेद 
आता है अतः अवतार वाद कल्पित नहीं प्रत्युत साधु है । 

समाधि-प्रथम विचार-अवतार लेने को आप गुण 
या शक्ति वता रहे हैं । भेरे मित्र ! यह शक्तिनहीं किन्तु 
दोष है । दोष को शक्ति या गुण बताना सर्वथा भूल है । 
जो वादी के पक्ष के प्रतिकूल है। सर्वशक्तिमान को जब 
अपना स्वरूप परिवत्तेन करके कोई काये करना पड़ेगा तब 
उसमें सर्वशक्तिमत्ता कहां रही ? परमेश्वर अपने स्वरूप में 
रहता हुआ उस कारये को नहीं कर सकता जब तक उस 
में परिवत्तेन न हो यह सिद्ध होता है । 

द्वितीय विचार-वह कार्य जो उसके स्वरूप परिवर्तन 
में निमित्त है उस से प्रवलतर प्रतीत होता है जो सर्वंदा 
एक रस रहने वाली शक्ति को दूसरे रूप में बदल देता है। 
यथा परमात्मा अव्यक्त प्रकृति को समयानुकूल संसार के रूप 
में परिवतित कर देता है अ्रत एवं वह प्रकृति से सबल है। 
इसी प्रकार जो कार्य या उपाधि परमात्मा में परिवर्तेन कर 
देती है वह उस से सबलतर है यह सिद्ध होता है। इस 
वाद के आश्रित तो आप ने परमात्मा को नौरस-सारशुन्य 
बना दिया | जो आपके पक्ष के लिये हानि और सुशिक्षित 
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जनसमाज के लिए ग्लानिकर है । 
तृतीय विचार-पौराणिक गाथाओं में राम कृष्णादि 
का अवतार, कंस रावणादि जो पाप कम करने में तत्पर 
हो रहे थे उनके मारने और पग्रजाको दुःख से छुड़ाने के लिये 
हुआ था यह प्रसिद्ध है। इस वात में बड़ी ही आन्ति है 
विचारने से तो यह सिद्ध होता है कि किसी वस्तु को बिगा- 
ड़ने की अपेक्षा वनाना बहुत ही कठिन है। कंस और रावण 
को परमात्मा ने अपने अपरिवत्तेनशील स्वरूप में रहते 
हुए ही बना दिया । और जब उनका अत्याचार सीमा 
का उल्लंघन करके आचार, व्यवहार, सद्व्यापार की मर्यादा 
को भंग करने लगा तब परमात्मा को उन का मदमर्दन 
और उनका वध करने के लिये अवतार लेना या अपनी 
स्वरूप परिस्थिति को परिवर्तित करना पड़ा । ऐसी व्यर्थ 
चर्चा कने और असत्‌ गाथाओं के गढ़ने में विचार 
शून्य होकर जितने उत्साह से काम लिया गया देश को 
उतनी ही हानि उठानी पड़ी। यदि विचार पूवेक अपने वल 
को विज्ञान की ओर लगाते अथवा सन्‍्माग पर चलाने या 
असतपथ से हटाने में उद्योग करते तो भारतवष की यह 
दुरवस्था न होती और भारतीय जनता भिथ्याविश्वास के 
आधीन होकर अपनी आन गौरव, प्रतिष्ठा, मर्यादा और 
मान को न खोती । इस वेदिक प्रवृत्ति के विरुद्ध अवतार- 
वाद का सहारा लेकर मनुष्य समुदाय में से शनः शनेः पुरु 


१५६ सन्माग दशंन 


पाथ दूर होने लगा | ऐसी अतस्था में आलस्य के साथ 
मनोराज्य ने अपना वल वढ़ा कर सत्प्रवृत्ति की धारा को 
रोक दिया और अपने ही हाथों से स्व॒तन्त्रता को देकर 
परतन्त्रता और स्वाधीनता को बेचकर पराधीनता को लगमो 
लिया। आालसी पुरुष अपनी सम्पत्ति को नहीं संभाल सकता। 
वह तो सदा बिलासिता के ही जाल में फंसता है। पृरुषार्थ 
करने, उद्योगी बनने की वातों को सुनकर घवबराता और 
पास नहीं आता । जघधन्य जनसमुदाय में रहना और उनकी 
वातों को सुनना पसन्द करता है और भले पुरुषों की समीपता 
से डरता है | यह सब अवतारबवाद की कृपा का ही फल है। 

परमेश्वर ने केवल मनुष्य का ही अवतार लेकर कोई 
कार्य किया हो ऐसा नहीं, प्रत्युत मच्छ, कच्छ, वराहादि 
अनेक प्रकार के अवतारों का एराणों में वन आता है । 
जो सर्वेथा अयुक्त जान पड़ता है, वदि बादीतोप न्याय से 
अवतारवाद स्वीकार भी किया जावे, तो वह उस असल की 
नकल होगा और अ्रसल के तुल्य नकल कदापि नहीं 
होती नो पुरुष नकलकों दिखाकर असल वताता या असल 
का मूल्य लेता है। वह तो छल करता है और करता 
हुआ डरता है और नकल उस असल की हो सकती है 
जो मध्यमपरिमाण बाली वस्तु हो, जिस वस्तु का महत्‌ 
परिमाण हो उसकी नकल नहीं हो सकती। यदि होगी तो 
वह काल्पनिक होगी वास्तविक नहीं । परमात्मा सर्दे का 


| अरथंगति १९९७ 
अन्तरात्मा, व्यापक, सर्वदा वृद्धि हाससे शून्य है, रामकृष्णादि 
शरीरधारी महापुरुषों को उसकी नकल या अवतार बताना 
सवेथा भूल है । जीवात्मा जो अनेक जन्मों से शुभ कर्मों 
को करता हुआ यथोचित विचार और श्रम से अविदया के 
अन्तराय को दूर करके पूर्णचन्द्र के समान उज्ज्वल होकर 
परान्त जन्म में स्वार्थ को त्याग जगत स्वामी की शथाज्ञा 
पालन में अनुराग बढ़ाकर लोकहित के उन विचित्र कार्यों 
को करता है। जो जनसमुदाय की बुद्धि को चकित कर 
देते हैं| दोपों को दूर करने, जनता का हित आगे धरने 
झौर अन्याय के विपरीत लड़ने, यथार्थ कर्त्तव्य के पालन में 
रुचिको वढ़ाने, हिवसे जनता को समझाने, परस्पर प्रेमप्रकाश 
को जगाने, ओर आलस्य को दवा कर, पुरुपार्थ को उठा 
कर, जनसमाज को सन्‍्माग दिखाकर, विद्या से प्रीति,सुन्दर 
सुयशग्रद रीति, सामाजिक वलवर्वेक नीति, भोग विषय में 
दान्त, मन में शान्त, तात्विक विचार में निआन्ल, ऐसश्यें 
प्राप्तिमें निरभिमान, कृष्टसमय में सवेथा सावधान सद्व्यवहारों 
में सन्‍मान, ईशभक्ति में उदार, धर्म पालन करने कराने में 
सत्कार, धन, वल, विद्या से अधिकारी जनों का उपकार, 
सृष्टिक्रम की पहिचान से, समयानुकूल संस्कारों के निर्माण 
से, श्रमसे, सांसारिक सुख के नियमों के उत्थान से, सब के 
सुख में सुखमानी, ओर पर दुःख में अपनी हानि, और 
मन्द कर्मों से ग्लानि, कतेव्य पालन में उद्योगी, परहित 


१५८ सम्मार्ग दर्शन 
संपादन में सहयोगी और प्रत्येक कार्य में उपयोगी, सिद्ध 

होते हैं| ईश्वर प्रेरणा से उपरोक्त गुणा जिनका साथ देते हैं 
मध्यकालिक लोगों ने उनको अवतार की पदवी दी और 
उनके उपकार से उपकृत होकर परमेश्वर को भ्रूल उनको ही 
ईश्वर मानने लगे | यह वात वेदिक सिद्धान्त के सर्वथा 
विरुद्ध है। वेद परमेथर का बड़ी सुन्दर रीति से वर्णन 
करता है वह स्त्रयं॑ सिद्द है उप्तके स्वरूप में कभी परिवतेन 
नहीं होता यदि आग्रह से अवतारवाद स्वीकार भी 
किया जावे तो उसके प्रत्येक विशेषण में दोष आजायेंगे। 

यथा-सर्वज्ञ को अल्पन्नता में दीन,अजर,अमर को जीणंता 
और वृद्धावस्थाके आधीन, सर्वशक्तिमान को शक्तिहीन, महत- 
परिमाण को स्थूल अथवा मध्यम परिमाण में लवलीन, 
सनातन को नवीम, सर्वदा दुःखरहित आनन्द सहित को 
सांसारिक सुख दुःख में विलीन, नित्य शुद्ध पवित्र को समल 
वासनाओंसे मलीन, सदा मुक्त को कालचक्र के पराधीन होना 
पढ़ें गा ऐसी अवस्था में कहां प्रभु की प्रभुताई, यह किसीने 
मन मानी कल्पना से बेढंगी एवं अधूरी वात बनाई परन्तु 
बनानी नहीं आई । ऐसे वाद से ईश्वर का ईश्वरत्व तो 
जाता रहा परन्तु वह कुछ अपना सरार्थ बनाता रहा। 

सस्‍्वार्थों से परहित नहीं होता वह तो अपनी अशथे सिद्धि 
के लिए ही कभी हंसता और कभी रोता है । जिस प्रकार 
समुद्र कूजे में नहीं आता, सागर गागर में नहीं समाता 
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और आकाश चटाई की तरह लपेटा नहीं जा सकता 
उसी प्रकार विश्वव्यापक शक्ति का एक देशमें आना बताना, 
आकाश को मुट्ठी में लाना है । पाठक वताए जब 
परमात्मा का अवतार हुआ तो ब्रह्माणडव्यापक समस्त 
शक्तिअवतार के रूप में परिवर्तित हो गई अथवा एक देश 
से ? समस्तके अवतरण होने में तो वह परिणामी, विकारी 
सिद्ध होगा विक्ृत वस्तु परमात्मा हो यह समझ में नहीं 
आता । अउतरितावस्था में संसार का प्रवन्ध किस के 
आधीन, अन्य कौन इस कार्यके करने में प्रवीण होगा, यह 
बताना कठिन होगा । अथवा प्रभु के एक देश से अवतार 
हुआ और शेष यथार्थ स्वरूप में रहा। ऐसा मानने में 
यह दोष उपस्थित होता है | वेद परमात्मा को अखरड 
और भाग कला से विकल वता रहा है । जो वस्तु 
प्रदेशवहित है वह व्यापकृता से रहित है यह सिद्ध सिद्धांत 
है | अवताखाद के सहारे परमात्मा को खण्डित होना 
पड़ेगा । संयोगजन्य जो वस्तु होगी उसका ही दुकड़ा 
होगा यह निश्चित वाद है। परमत्मा उत्पत्ति विनाश शून्य 
सृक्ष्मतम असंग है। जय उसका किसी भी वस्तु के सांथ 
सहयोग ही नहों तो वियोग केसे होगा? अतएव अवतार- 
वाद विरोधी वन्धन के मध्य में विद्यमान है वह इस में 
झाने वाले दोपों को निवारण नहीं कर सकता। अध- 
जरतिन्याय के परिहार करने में वह सर्वथा असमर्थ है जेसे 
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कोई कहे कि किसी पक्षी के ग्राध अंडे को खालों श्रौर 
बचे हुए आधे अंडे से बच्चा वन जायेगा, यह कथन असंभव 
है, वेसे ही परमात्मा यदि अखंड है तो अवतार नहीं ले 
सकता और यदि अवतार लेता है तो अखंड नहीं रहता। 
परमात्म। और अवतार के कर्मों की तुलना करे । 
परमात्मा, विश्वस्वामी सर्वाधार, सर्वन्तरात्मा जिसके ईक्षण 
(ज्ञानपूर्वक सृश्क्रिम नियम) के उदय होते ही कुल ब्रह्मारड 
खड़ा हो जाता है ओर उस ही नियम के आधीन इस का 
पालन पोषण ओर अंत में संहार हो जाता है, और इधर 
वह परमेश्वर राम का अवतार लेकर रावण का वध करने 
के लिये यत्नवान्‌ है क्या ही समानता है यह उपहास है 
ख़थवा सनन्‍्मान है। मेरे मित्र ! यदि आप इनको विंचार- 
शील, पुरुषार्थी पुरुष मानते तव तो उनका पवित्र सुयश था। 
परमात्मा का ऐसा काये बताना उसकी निन्‍दा ही करना 
और अपने को सन्‍्मार्ग से अपरिंचित वताना है। परमात्मा 
का स्वभाव न्यायानुकूल समस्त प्राणियों को उनके कर्मों 
का फल प्रदान करना है। अन्याय का उस में सर्वथा 
अभाव है, समस्त ब्रह्मारड में नियत-स्थिर नियम काम करते 
हुए साधारणतया और ज्ञानदृष्टिसे विशेषतया प्रतीत होरहे हैं 
ओर उनकी व्याप्ति सर्वत्र है । मथुरा के इृद गिद कुछ 
हिस्से के स्वामी कंस के वध करने के लिये परमेश्वर का 
( श्रीकृष्णचन्द्र जी के स्वरूप में ) अवतार बताना केसी 


अरथंगति १६१ 
अधूरी श्रौर बेढंगी वात है यदि तुलनात्मक दृष्टि से देखा 
जावे तो यह काम परमेश्वर के नहीं हो सकते। आज 
कल सेनाग्रकार और युद्ध कौशल विद्या के व्यापार से तो 
सिद्ध होता है कि कंस को वन्धन में लाने के लिए तो 
अल्पीयसी सेना ही पर्याप्र थी। इसलिये भी यह वाद मिथ्या 
सिद्ध होता है कि भारतवर्ष में जितने सम्प्रदाय प्रचलित 
हो रहे हैं जो जो महात्मा पुरुष उनक्रे प्रवतक हुए हैं पृथक 
पृथक उनके अनुयायी मनुष्यों ने किसी न किसी रूप में 
उनको अवतार का ही स्थान दिया है इस अवताराद की 
पीराणिकी गाथा का प्रभाव (न्यूनाधिक भाव से) सब पर 
ही हुआ है ईथर क्या हुआ इनके वायें हाथ का खिलौना ठहरा। 

ननु-यदि सर्वशक्तिमान का आप यह अशथ लेते हैं कि 
उचितानुचित, न्याय, अन्याय जो कुछ उसके विचार में 
आावे उम्तको कर डाले तो यह एक सधन, सबल और अयोग्य 
पुरुष के समान होजाता है। जव एक समीक्ष्यकारी विचार- 
शील भी अनुचित कार्य करने से भय करता है,तो परमे- 
श्र, ज्ञानस्वरूप, न्‍्यायस्वभाव होने से अयुक्त काय करने 
वाला कदापि नहीं हो सकता। अतणव सर्वशक्तिमान का 
जो अथे आप को अभिप्रेत है वह उसपर एक प्रकार का 
लांछन (दोष) है जो उसको मर्यादासे गिरा देता है । वेद 
परमात्मा को श्रसहाय बताता है । सृष्टि-उत्पत्ति, स्थिति, 
पालन, विनाश ओर न्यायानुकूल जीवों के कर्मेफल प्रदान 
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में उसको किसी अन्य की सहायता अपंशछ्षित नहीं इस 
लिये वह सर्वशक्तिमान कहलाता है । शक्ति नाम समथ 
गुणों का है आप के सिद्धान्त में परमात्मा के गुणों में 
दोषारोपण भी हो जाता है, जो वेदिक सिद्धान्तके सर्वथा 
प्रतिकूल है । अतएव सर्वेशक्तिमान का अर्थ ऐसा ग्रहरा 
करना चाहिए जो दोधों से मुक्त और गुणों से युक्त हो । 
परमात्मा स्वरूप से पवित्र है अतरव मनुष्यों को (वेदोपदेश 
से) अन्तःकरणा शुद्ध करना सिखाता है। वह न्यायकारी 
है मनुष्यों को अन्याय से हटाता है, वह सत्य है पुरुषों को 
सन्‍्मा्ग पर चलाता है, वह सर्वज्ञ है जन सधुदाय को छत 
छठ्म करने में भय दिखाता है, वह मुक्त स्वरूप है अधि- 
कारी जनों को बन्धन से छुड़ाता है, वह प्रकाश-एव्ज है 
सबको अविद्यान्धकार से वचाता है, वह विंश्रप्रेमी है सब 
को प्रेम का पाठ पढ़ाता है, वह कहुशामय है प्रत्येक के 
मन में दयाभाव को दर्शाता है ओर वह आनन्द स्वरूप 
है सव को प्रसन्न रहना वताता है, वह ऐसे गुणों का गुणी 
होने से सबंशक्तिमान कहलाता है, जीव विचार अथवा कर्म 
करने में स्वृतन्त्र है। यदि वह परमेश्वर की आज्ञा पालन 
में यलवान होता है तय संसारमें अम्युदय भोग भागी होकर 
स्वाधीनता की ओर जाता है और यदि स्वेच्छाचारी इश- 
निष्ट विचारविहीन होकर कर्म करता है तो दुःख उठाता 
ओर वन्धन में आता है । मनुष्यों के कमें ओर परमेश्वर 
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का न्याय किसी को जगाता और किसी को सुलाता है, 
कोई देश पुरुषार्थी वन कर सुख पाता और कोई आलस्य 
में फंसकर दुःख उठाता है। यदि सर्वेशक्तिमान का अथे 
आपकी इच्छा के अनुकूल हो लें तो लोगों की शुभ कमे 
करने में श्रद्धा या विधास ओर अशुभकम करने में भय का 
भास केसे होगा ? जब कि उसकी इच्छा पर ही निर्भर 
है तो शुभ कम के करने वाले को दुःख और अशुभ कमे 
करनेवाले को सुख दे सकता है | ऐसी अवस्था में तो उस 
में न्याय का होना ही व्यर्थ हो जाता है। अब यदि ऐसा 
नहीं कर सकता तो सर्वशक्तिमान का यह अर, जो चाहे 
करे, स्थिर नहीं रहता । तो इसकी कुछ भी तो व्यवस्था 
होनी चाहिये, पाठक विचार करें कि विद्यार्थी स्कूल, कालेज 
और पाठशालाओं में पढ़ते हैं, परीक्षक उनको प्रश्न बना 
कर देता है वह पास होने की इच्छासे विचार पूर्वक प्रश्नों 
के उत्तर लिखते हैं यदि परीक्षक का स्वभाव ऐसा हो कि 
बिना विचारे उत्तोणंं होने वाले को फेल और फंल होने 
वाले को पास कर देवे तो क्या कभी किसी लड़के को समझ 
सोचकर उत्तर लिखने में रुचि होगी ? कदापि नहीं | इसी 
प्रकार परमेश्वर की व्यवस्था जाननी चाहिए । 
वादी-परीक्षक मनुष्य और परमेश्वर में समानता नहीं 
हो सकती मनुष्य में भूल जाने की वृत्ति है इस लिए उसको 
विचार से ही कार्य करना चाहिए, किन्तु परमेश्वर 
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से भूल नहीं होती अतएव उसकी इच्छा है जो चाहे सो करे । 
यह कथन ठीक है परन्तु इस से तो यह सिद्ध होता है कि 
जिस में भूल हो वह तो विचार से काम करे शरीर जिस में 
भूल, अम नहीं है वह 3लटे काम करे इसका ही नाम सफेद 
झूठ है। यदि कोई ऐसा कहे कि उसमें सत्य को भिथ्या 
झौर न्याय को अन्याय करने की सामथ्य तो है परन्तु 
वह ऐसा करता नहीं । 

मेरे मित्र ! यह तो ऐसी ही अधूरा वात है जेसे काई 
मनुष्य कहे कि मुझ्त में सदा जीवित रहने की शक्ति तो है 
परन्तु में रहता नहीं, क्या यह कथन विश्वसनीय हो सकता 
है ? परमात्मा में ऐसी वातों का लेश भी नहीं और न 
हमारा ऐसा संकल्प ही होना चाहिए । परमेश्वर और 
उसके गुण सदा एक रस रहते हैं उन में न्‍्यूनाधिक भाव 
की सम्भावना ही नहीं अतएवं उसका अवतार नहीं होता । 

ननु-यथा अग्नि समस्त पदाथों में समान रूपसे विद्यमान 
है उसका प्रत्यक्ष तो नहों होता परन्तु संधपंण से प्रकट हो 
जाती है इसी प्रकार परमात्मा सर्तत्र विराजमान रहता 
हुआ किसी विशेषावस्था में अपने स्वरूप को प्रकट कर 
देता है इसका नाम ही अवतार है ॥ यह दृष्टन्त विषम 
होने से अवतार सिद्धि का हेतु नहीं बन सकता। अ्रप्नि 
( वायु और आकाश की अपेक्षा से ) स्थूल ओर इन्द्रिय- 
ग्राह्म है यह स्वयं दृष्टिगोचर होरहा है । संघर्षण से उसकी 
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उन्पत्ति होना संभव ही है परन्तु परमेश्वर में सूक्ष्मता की 
पराकाष्ठा है उसका स्थूल होना किसो प्रकार भी सम्भव 
नहों । वायु को भी ऐसा ही जानना चाहिए। वायु और 
अग्नि के दशन्त की चर्चा उपनिषदों में आई है; उस का 
निष्कर्ष इस प्रकार है-कि मनुष्य का अन्तःकरण पूर्व अरणी 
अर्थात्‌ नीचे का काष्ठ ओर यथाथे प्रशव का जप उत्तरा- 
रणी (ऊपरीका४) है ओर लगातार अभ्यास, प्रेमते एका- 
कार वृत्ति करना मन्यन या संधर्षण है इस से यह लाभ है 
कि जिज्ञास व्यापक ब्रह्म का अपने में ही दर्शन करके कृत- 
कृत्य हो जाता है। इस अलड्ूगर से परमात्मा के दशन का 
उपाय बताया है ईरपरावतार से इसका कोई संबंध ही नहीं। 

प्रश्न-गीता में यह लिखा है कि जब धर्मकी ग्लानि और 
अधम का उत्थान होता है तब में अपने आत्माकों उत्पन्न 
करता हूं। यह वचन तो अवतार सिद्धिका हेतु अवश्य ही है । 
उत्तर-यह कथन कदापि सत्य नहीं । क्‍योंकि जो 
पुरुष अनेक जन्मों के यत्नसे मोक्ष प्राप्ति के प्रथलसे, अन्तिम 
जन्म में जब ज्ञानवान हो जाते हैं, स्वार्थ को त्याग कर 
संसार के उद्धार करने में संलश्ञ रहते हैं, ऐसे ज्ञानी पुरुषों 
को ही गीता में परमात्मा का आत्मा कहा है। आप रव- 
उछन्द हैं उनको अब्तार कदे' या महात्मा की पदवी दें 
परन्तु व्यापक परमात्मा संकोच विकास रहित स्थूल आकृति- 
मान्‌ हो जावे यह कल्पना ही असाध्वी है। 
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प्रश्न-अवतार शब्द सार्थक केसे होगा ? 

उत्तर-जब कोई मनुष्य जीवन के उदेश्य को ध्यान में 
लाकर मोह, ममता के वन्धन को घटा कर, इन्द्रिय दमन 
और मनशमन से विषय वासना को दवाकर, योग से आत्म- 
साक्षात्कार साधन में प्रवीण हो जाता है तब परमेश्वर 
का व्याख्यान जो अपनी सत्ता से सर्वत्र समान है यथाथ 
योगी, ज्ञानी और ध्यानी के शुद्धान्तःकरण में विश्व 
स्वरूप, विश्वप्रेमी परमात्मा का अवतार, अवतरण-उतरना 
सा प्रतीत होता है, अधिकारी के पवित्र हृदय में प्यारे प्रभु 
सव विश्व के सहारे का प्रकाश-विकाश होता है, अन्‍्यत्र 
नहीं। प्रभु प्राप्ति के अनन्तर प्रसन्‍न होकर योगी यह कहता 
है कि जिसकी तलाश में सवंदा व्याकुल था उसको अपने में 
ही पालिया । कोई कुछ कहता था और कोई कुछ अन्य ही 
सुनाता था परन्तु समझ में नहीं आता था । ज्ञान नेत्र पर 
माया का आवरण था जो हर समय विपरीत माग में ही 
ले जाता था । उसी की कृपा से, पूत्रे पुरय के प्रभाव से 
ओर साधु-सत्सड़ से जब अविद्या-आवरण का नाश हुआ 
तब नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त स्वभाव का प्रकाश हुआ। प्रत्येक 
योग्य पुरुष के अन्तःकरण में उसका अवतार होता है किसी 
विशेष देश, स्थान और मकान का कोई नियम नहीं । 
बस यह ही एक सझ्ढछेत है-अविद्या को दूर करो और माया 
को छिन्न भिन्न करो फिर तुम वहां हो हो । 
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ऐसी निस्सार गाथाओ्रों के प्रचार का क्‍या कारण है? 
सदुपदेशाभावात्‌ अन्धपरम्परा गति. ॥३९॥ 

विचारने से कुछ ऐसा प्रतीत होता है कि महाभारत 
युद्ध के पश्चात्‌ यह देश अपनी अवस्था में नहीं रहा। 
युद्ध के होने का कारण यह हुआ कि आरयंजाति में ऐश्वर्य 
की वृद्धि से आलस्य और प्रमाद (युद्ध के एक सहख वर्ष 
पूवे से) अपनी सत्ता जमाने लगे थं, ऋषि ने सत्यार्थप्रकाश' 
में ऐसा ही दर्शाया है जो ठीक प्रतीत होता है । युद्ध के 
अनन्तर फिर किसीको अपने सुधरने या अन्य को सुधारने 
का यथार्थ माग हाथ न आया | ज्यों २ समय आगे बढ़ता 
गया, एकता का भड़ और भेदभाव की उत्तरोत्तर वृद्धि होती 
गई | महाराजा अशोक ओर विक्रमादित्य के न्‍्याय-शासन 
में प्रजा प्रवन्ध अच्छे नियमों से होने लगा | समस्त भारत- 
देश की सीमासे कुछ आगे भो उनकी गति होने लगी थी, 
किन्तु शोक है कि उनका यश ओरे प्रताप, तरुच्छाया के 
समान उनके साथ ही चले गए। भारत का भविष्य अच्छा 
नहीं था मति में वेसी ही गति काम करने लगी । भेद ने 
वल बढ़ा कर राज्य को खण्ड २ करके अनेक माण्डलिक 
सत्ताओंकों खड़ाकर दिया, पारस्परिक सहानुभूतिका स्थान 
वेमनस्य और विग्रहने लेलिया ईश्वरसृष्टिमें भारत देश अनुपम 
है, भोजनाच्छादन की सामग्री पर्याप्र थी, रहन-सहन में 
सादापन था और लेनदेन के व्यवहार में कुछ अधिक उल- 
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झने नहीं थीं जो लेता था उसके विचार में देना परम कर्त्तव्य 
था। विपयभोगवासना आचार मर्यादा के सहित थी। 
शरौर सवल, दुग्धवती गो, भारहारी अनड्वान्‌ और शीकघ्र- 
गामी बलवान तुरड् होते थे । मद्राभारत युद्ध के समय शीघ्र- 
विनाशकारी आयुध नहीं थे और कभी २ युद्ध का ऐसा भी 
प्रकार रहता था कि उभयतः सेना की उपस्थिति में परस्पर 
विचार से मिलकर यह निश्चय करते थे कि दोनों ओर के 
सेनापति ही आपस में एक दूसरे के साथ युद्ध करें, सव 
सेना दशेकरूप में तटस्थ रहे, जो वांधा जावे, रणभूमि से 
भाग जावे अथवा मारा जावे वह पराजित ओर दूसरा विजयी 
समझा जाता था । वचनमें पक्के और प्रतिज्ञा भड़ करनेमें 
कच्चे रहते थे जो कहते थ॑ वड़ी किया करते थे, कुटिलनीति 
से बात करना उनका स्वभाव ही नहीं था। वीरताके साथ 
युद्धविया में बड़े ही प्रवीण थ॑ अधिक संख्या में मृत्यु से 
बचाने और युद्ध कौशल दशाने के लिए यह एक प्रकार 
था-आधातकारी या प्राणहारी प्रहारों के रोकने में बड़े 
ही चतुर होते थे। रात्रिके समय युद्धके करने का कोई नियम 
नहीं था। युद्ध के नियत समय के पश्चात्‌ किसी अलंकृत स्थान 
में मिलते थ॑ और विनोद से आलाप करते थे, विग्रहवेला के 
अतिरिक्त सबको सव पर विश्वास था छल-छठ्म, धोखाबाजी 
का अधिकांश में विनाश था, इस प्रकार उनका जीवन तो 
सुखमय था, परन्तु कभी २ कहीं २ लूटमार भी होती रहती थी। 
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हस कारण से बेचेनी और व्याकुलता का होना भी स्वा- 
भाविक था । वेदिक विज्ञानसे देश दूर हो चुका था, भ्रगोल 
आदि विद्या विधानों के विचार को खो चुका था, उस का 
जो परिणाम हुआ सो आज दृष्टिगोचर हो रहा है। 
जिसको धर्म मान लिया, या जिस वात को अच्छा जान 
लिया उस पर विश्वास कर लेने में टट थे, परन्तु उलटे मार्ग 
को सीधा जान कर यदि उस पर गति करते हुए गन्तव्य 
स्थान की प्राप्ति का विश्वास किया जावे तो वह मार्ग सीधा 
नहीं हो सकता यह स्थिर नियम है। यह ही कारण था 
जो आर्य जाति को शने: शनेः अवनति की ओर झुकाता 
गया । ऐसी अवस्था में भारतीय मांडलिक राजाओं को 
गाथाओं के श्रवण करने में प्रेम जागृत हुआ और प्रत्येक 
गाथा को धम्म का रूप दे दिया गया। विद्वानों के प्रवचन 
को सुनना ओर पश्चात्‌ सन्‍्मानपूर्वक पारितोषिक देना मुख्य 
कत्तेग्य माना गया । तात्कालिक विद्वानों ने नृतन गाथाओं 
को रच कर उनको ग्रन्थाकार वना कर उनकी महिमा को 
बताकर यत्र तत्र सुनाना आरम्भ कर दिया। वस फिर क्या 
था जो एक ने किया दूसरे ने भी कुछ भिन्नता के साथ 
वेसा ही किया । समस्त भारतवर्ष में पौराणिक मर्यादा का 
साम्राज्य होगया, वेद्क सिद्धान्त हाथ से जाता रहा किसी 
प्रान्त में उसका पढ़ना पढ़ाना शौर कंठ करना कराना तो 
जारी रहा परन्तु अर्थज्ञान ओर उसके अनुष्ठान की शोर 
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किसी का ध्यान न गया । असली मार्ग में भूल हो जाने 
से विपरीत मागे को अनुकूल समझने लगे। इसका जो परि- 
णाम होना था सो हुआ । कुछ समय इसी प्रकार वीतजाने 
के पश्चात्‌ सायण आदि विद्वानों ने वेदार्थ प्रकाश करने 
में यत्न तो किया परन्तु उन्होंने प्रचलित पौराणिकी गाथाओं 
के सहारे वेदा्थ करना आरम्भ कर दिया। किसी पुराण 
में यदि कहीं किसी ऋषि का नाम और उसकी कृति 
का व्याख्यान आया और वही नाम किसी वेद मन्त्र में 
देखा तो पुराण प्रतिपादित देहधारी मनुष्य का ही वहां 
अन्वय कर दिया यह कितनी गहरी भ्रूल है कि अनादि 
स्वयं सिद्ध वेदों का परमात्मा के साथ सम्बन्ध जानते हुए 
भी कल्पित पौराणिक दृष्टि से वेदाथ की जांच पड़ताल 
करने लगे | यह उनका दोष नहीं । भारतवण्े ने भूल 
का बड़ा आदर किया इस कारण से वह बड़ी बलवती और 
फलवती होगई । पुनः सायणादि विद्वान इसके प्रभाव से 
कैसे बच सकते थे । संग्रति ऋषि दयानन्द जी की वेदार्थ 
करने की शैली यदि आर्य विद्वानों के हस्तगत हो जावे तो 
वेदों का वेदत्व सिद्ध होगा अन्यथा वेद पुराणोंके ही समान 
हैं अधिक कुछ नहीं । परन्तु ऐसी दशा में जबकि आर्य 
समाज में संस्कृत का पूर्णा पांडित्य ही नहीं और न इसको 
उपलब्ध करने का किसी को ध्यान ही है, इसका हस्तगत 
होना कठिन ही प्रतीत होता है । यह आलाप आवान्तर 
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व॒त्ति है। पराणों में यदि देवी, गणपति, भेरव और महादेव 
की कल्पना की गई तो उसी कल्पित गाथा के आधार पर 
मन्दिरों में भूत्तियों की स्थापना भी होने लगी । मूर्ति के 
आकार में भेद, उनके भोग में भेद, उपासना के प्रकार में 
भेद, उपासकों के विचार और रहन सहन में भेद, रीति 
और नीति में भेद, प्रेम और प्रीति में भेद, गति और 
मति में भेद, साधु और यति में भेद, चाल और चलन में 
भेद, मार्ग गमन में भेद, तीर्थ और यात्रा में भेद, भोजन 
मात्र में भेद, दाल शाक में भेद, भोजन पाक में भेद, 
ईश्वर भक्ति में भेद, ध्यान-मुक्ति में भेद, सम्प्रदायों के रूप 
में भेद, सम्प्रदाइयों के स्वरूप में भेद, पक्‍की-कच्ची में 
भेद, वात सच्ची में भेद, मठधारी महन्त में भेद, आदि 
अन्त में भेद, भोजन आहार में भेद, नदी के आर पार में 
भेद, पठन-पाठन विधान में भेद, यथार्थ विज्ञान में भेद, 
जन्म मरणमे भेद, प्रत्येक आचरण में भेद, वालक-बालिका 
में भेद, मालिक-मालिका में भेद, हंसने रोने में भेद, सोने 
जागने में भेद, वोलचाल में भेद, कहां तक कहें हर हालत 
में भेद ही भेद प्रतीत हो रहा है । ऐसे महत्खेदप्रद भेद 
बीज का आरम्भ पौराणिक काल में हुआ । इसको छिल्न 
भिन्न करने का किसी को ध्यान न आया और न परिज्ञान 
हो हुआ इस काल का नेतृत्व अज्ञान के हाथ में था उसने 
भेदको वढ़ाकर वेर भावकों जगाकर भारतीय प्रजाको विपत्ति 
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में फंसा कर अपने कार्य को पूरा होता देखकर प्रसन्नता से 
नृत्य करना आरम्भ कर दिया। 

वस फिर क्या था जो अपने ही हाथों से बरवाद होता 
है उसको कोन आबाद कर सकता है । दुःख की बात है 
अज्ञान ने इस को ऐसा आधात पहुंचाया कि अनेक 
प्रकार की विपत्ति और दुर्देशा को देख कर भी सम्भलने 
में नहीं आया । इस अज्ञान ग्रहीत पौराणिक काल में 
ही अवतारखाद के संवाद का उत्थान हुआ इस विपरीत 
वाद ने जो भारतवर्ष को हानि पहुंचाई वह अकथनीय 
है अ्रतएव वेदिक सिद्धान्त से दूर होने के कारण अ्रव- 
तारवाद अमाननीय ही है । 

मनुष्य का अवतार लेकर जो उन्होंने कार्य किये हैं 
वह प्रशंसनीय मनुष्य के योग्य तो हो सकते हैं। इस 
संसार के प्रसार और विस्तार को ध्यान में लाकर उस 
महान्‌ परमेश्वर को महिमा का ज्ञान किसी अंश में पुरुष 
के हृदय में अपने आतड़ः को जमाता ही है। उस की 
तुलना मनुष्य के कामों से क्या हो सकती है ? जिस जाति 
या देश में ऐसे पुरुष उत्पन्न होते हैं उसके गौरब की सर्वतो- 
मुखी प्रशंसा होती है और उसका यश दिगन्तव्यापी हो 
जाता है । यदि पूर्वोक्त कार्यों का परमात्मा के साथ सम्बंध 
हो तो परमेश्वर के स्वरूप से अनभिज्ञता सिद्ध होगी और 
देश जाति की कीत्तिका कोई भी चिह दृष्टिगोचर नहीं होगा। 
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झतएव यह मान्य मनुष्य ही हुए हैं हमारे हृदय में 
उनका सन्‍्मान ही होना चाहिए । ईश्वरावतार का विचार 
अयुक्त होने से त्याज्य ही है। यह तो रही मनुष्य के अब- 
तार की वात परन्तु मच्छ कच्छ वराहादि अवतारों से संसार 
का क्‍या उपकार और जन समाज का क्‍या उद्धार हुआ ? 
कुछ ठीक पता नहीं चलता । यद्यपि चौबीस अवतारों के 
विषय में कुछ न कुछ आलाप तो किया है परन्तु वह सब 
बेजोड़, बेमेल और विज्ञान से दूर बच्चों का खेल सा प्रतीत 
होता है यहही कारण है कि आज कल लोगोंको उनके सुनने 
सुनाने में रुचि नहीं रही । सुनाने से अपना उपहास और 
सुनने से कार्य या समय का हासही जान पड़ता है । जिस 
काल की यह बातें थीं वह समय नहीं रहा जिस के विचार 
का यह विषय था उस साधारण बुद्धि के मनुष्य नहीं रहे। 
देश धिदेश की यात्रा से मनुष्यों के विचार में परिवर्तेन हो 
चुका है विज्ञान का प्रकाश है सीधे साधथे भोले पन का 
नाश है । समाचार पत्रों द्वारा एक स्थान की विज्वप्ति तीसरे 
दिन सारे भारत वर्ष में पहुंच जाती है सातद्न में समस्त 
भूमरणाडल में फेल जाती है। भारत देशके एक कोनेसे दूसरे 
कोने तक दो सहख॒ मील की दूरी साठ घरटे में मेल टे,न 
के द्वारा मनुष्य समाप्त कर लेता है। सम्प्रति सारा भूमणडल 
णक देश के समान हो चुका है विज्ञान ने गमनाथ जल, 
स्थल, आकाश के मार्गों को साफ कर दिया है विज्ञान के 
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प्रत्येक प्रकार का वर्णन करना तो कठिन प्रतीत होता है 
कई प्रकार के नित्य नये आविष्कार करने में विद्वान 
लोग यत्र करते ही रहते हैं इस का श्रेय पाश्चात्य लोगों 
को ही है। इसी विज्ञान उदय के साथ दोषों (काम, 
क्रोध, लोभ, मोह, छल, कपट, चोरी, दम्भ, वेर, विरोध, 
विषयासक्ति स्वार्थ वृद्धि) का भी बल बढ़ गया है जिनसे 
मनुष्य की प्रवृत्ति हर समय वेचेन और व्याकुल ही रहती 
है तीत्र गति करने वाले यन्त्रों के निर्माण से मनुष्य मति 
ही चञचल हो रही है। ऐसी अवस्था अधिक समय तक 
स्थिर नहीं रह सकती । यद्यपि मनुष्य के अन्‍न्तःकरण 
में गुणा दोषों का तो सहचार है तथापि जब गुणों कौ मात्रा 
में अधिकता होने से दोष न्‍्यून हो जाते हैं वह सुख का 
समय माना जाता है जब दोषों की वृद्धि से गुणों की 
मात्रा में न्यूनता हो जाती है तो वह समय खेद कलह और 
क्लेश का जाना जाता है। जो कुछ हो इस विज्ञान के 
विकाश में अवतार वाद की अधूरी गल्प के श्रवण करने 
में किसकी इच्छा होगी? ऐसे व्यर्थ वादों को (९ प्रत्यक्षादि 
प्रमाणों से असिद्ध, युक्ति विरुद्ध, वेदिकविज्ञान से हीन और 
सृष्टि क्रससे विहीन) त्यागना तुम्हारे सोभाग्यके उदय होने 
का कारण होगा । जब्तक देश एसी अधूरी बातोंका साथ 
देगा तव तक उसकी गति उन्‍नति की ओर कभी भी न 
होगी यह सत्य ही है मानने या न मानने में आप स्वतन्त्र हैं। 
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यदि इस अवतार वाद को विकाश वाद की थ्यूरी क 
बीज माना जाता (जिस पर इंग्लिश भाषा के ज्ञाता मुग्ध 
हो रहे हैं ) तो भी कुछ लाभ होता परन्तु इस यश के 
भागी भी पाश्चात्य विद्वान ह्वी हुए | सत्य है यश पुण्य 
से प्राप्त होता है । पुराणों के देखने से यह सिद्ध होता है 
कि वह लोग संस्कृत के बड़े विद्वान थे उनका पारिडत्य 
पूर्ण था। सहसशः श्लोकों की रचना करना जिस में 
व्याकरण की कोई भूल न हो सहज बात नहीं । जब 
कभी न्याय का विषय आता है तब उस में उनका प्रोढ़ 
पारिडत्य प्रतीत होता है जब कभी वेदान्त का प्रसड़ आता 
है तो उसको भी बड़ी सुन्दर रीति से निभाते हैं जव किसी 
गाथा की रचना करते हैं उसको भी बड़ा ही रुचिकर 
बनाते हैं कहीं २ इतिहास को अत्युत्तम रीति से दर्शाते 
हैं इनमें गुण तो हैं परन्तु दोषों से उनका तिरोभाष हो 
रहा है। वह दोष तीन हैं। एक तो उन में गप्पाध्क ऐसे 
भी भरे हैं कि जिनके श्रवण से सत्य भी मिथ्यासम ही 
प्रतीत होता है यह ठोक ही है । मिथ्यावादी पुरुष के 
सत्य पर भी किसी को विश्वास नहीं होता । श्रूठ से 
विश्वास का नाश हो जाता है मनुष्य समाज का जीवन 
विश्वास ही है इस की रक्षा के लिये सत्य का साथ देना 
ही उचित है । 
द्वितीय दोष यह है कि उन में किसी २ स्थल पर 
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तो परमात्मा के स्वरूप का निरूपणा बड़ा सुन्दर वेदानुकूल 
ही है परन्तु छिसी स्थान पर गरणोश, गहादेव, देवी 
और भरवादि को ईश्वर का स्थान देकर इनकी उत्पत्ति 
स्तुति और इनके कार्य को ऐसे वेढड़ से वर्णन किया है 
जिससे स्पष्ट विदित होजाता है कि कोई पुरुष (संस्कृत 
भाषा का ज्ञाता) भड़ पीकर या स्वप्न संसार को लेखवद् 
कर रहा है | अग्नि और जल आदि को देवता की पदवी 
देकर उनकी उत्पत्ति का प्रकार ऐसी अयुक्त और अनुचित 
रीति से किया गया है कि जिस पर विश्वास करने से 
भारतीय जनता का पुरुषार्थ मन्द पड़गया और खेद वढ़गया। 
तृतीय दोष यह है-लोगो को यह निश्चय करा दिया 
गया कि इन ग्रन्थों में जो कुछ लिखा है वह सब महात्मा 
व्यास का ही कथन होने से सत्य ही है। इस पर विश्वास 
न करनेवाला पाप का भागी होता है। इस मिथ्यावाद की 
शोट में सत्य पर चोट होने लगी । महात्मा व्यास जी ने 
इन ग्रन्थों को नहीं बनाया । केवल तात्कालिक विद्वानों 
ने बड़े पुरुष के नाम से अपनी दुकान की आभा बढ़ाने 
और शोभा दशने का यल किया था उस समय कुछ लाभ 
उठाया और नाम भी पाया हो परन्तु जेसे जेसे समय निक- 
लता गया वेसे वेसे विपरीत ज्ञान अपना बल बढ़ाता रहा 
यह किसी के ध्यान में न आया अन्त मैं उसने भारतदेश 
को पराधीनता के बन्धन में फंसा ही दिया । ऐसी ही 
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पुराणों में और भी भूलें हैं वह सब इनके ही अन्तर्गत हो 
जाने से उनका वर्णान प्रथक नहीं किया गया। शोक है कि 
ऐसे अच्छे विद्वानों का ज्ञान विज्ञान से प्रथक होकर भारत 
वर्ष में काम करता रहा जिस ज्ञान का विषय पदार्थ विद्या 
न हो वह अधूरा ज्ञान लोकिक सुख का साधन नहीं हो 
-सकता । आत्म साक्षात्कार में केवल ज्ञान का ही अधिकार 
है परन्तु सांसारिक सुख और अभ्युदय ( जिसको सुनियम 
के साथ प्राप्त करने का) वेद उपदेश दे रहा हैं वह विज्ञान 
की सहायता के बिना किसी को हस्तगत नहीं हो सकता । 
जो मनुष्यसमाज इस निश्चितवाद का अपवाद करता है 
वह कभी भी सुखभोग का भागी नहीं हो सकता। यह प्रत्यक्ष 
है कि भारत देश विज्ञान से हीन है अतएव पराधीन है। 
यतः इसने विज्ञान को नहीं जाना इस कारण यह अपने 
स्थान में रहता हुआ भी वेगाना है, क्योंकि इसने विज्ञान से 
अपना सम्बन्ध नहीं जोड़ा इसी कारण से ऐश्रर्य ने इस 
का साथ छोड़ा है, चृ कि इसने विज्ञान जेसे सुखदग्रद मित्र 
को नहीं अपनाया इस लिये ही यह विपरीत समय इस 
के सामने आया है यदि इसका विज्ञान साथ देता तो यह 
स्वाधीनता जैसी सर्वोत्तम वस्तु को बेच कर पराधीनता 
को मोल न लेता । 

मेरे मित्र ! परमात्मा का ज्ञान समस्त संसार में विद्य- 
मान है जो मनुष्य इन पदार्थों के गुगों को जान, अपने 
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अनुकूल वनाता श्र सुख पाता है वह विज्ञानवान कहलाता 
है। यदि उन विद्वानों की रुचि विज्ञान की ओर होती 
तो आज भारतवर्ष गृण-गोरव से समस्त भूमणडल में 
विरुयात होता परन्तु यह केसे हो सकता था जबकि संसार 
के विषय में उन लोगों ने अपना उद्देश्य ही कुछ अन्‍य 
बना लिया था । संसार मिथ्या है यह उनका उद्देश्य था 
ऐसी ही गाथाओ्रों को बनाते ओर सुनाते थे । इस मिथ्या 
संसार में सत्य छिपा हुआ है यह समस्त संसार उस सत्य 
के ही सहारे दृष्टिपथ में आरहा है वह सत्य पुरुषार्थ से मिलता 
है इस को ध्यान में नहीं लाते थ । संसार तो जेसा तब 
था बेसा ही अब है किन्तु इस अधूरे उद्देश्य ने भारत 
निवासियों को अधूरा वना दिया यह इस का फल स्वरूप 
प्रत्यक्ष है । 

इति ईश्वर विषय अवतारवाद विचारः- 
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डिक, 





॥ अर्थंगति समाप्त ॥ 





५ 
४ है, 


४! 
[<जच प््ज्फ? त्प्च्ब्ढ्दे, 





शरीर गति 





वेः एक परमात्मा की पूजा करना सिखाता है और 
वही एक मनुष्यमात्र का उपास्य देव है, यही सन्मागे 
है इस का ही सहारा लेने में कल्याण है यह बताता है। 
जो उसका उपासक है उस की जीव संज्ञा है अब उसका 
निरूपण किया जाता है;-- 

देहादिसंधातस्वामी जोव! ॥५९०॥ 

'शरीरादि संघात का जो स्वामी है उसको जीव कहते 
हैं | शरीर स्थूल, सूक्ष्म और कारण भेद से तीन प्रकार 
का है । स्थूल प्रत्यक्ष है इस को पञ्चभौतिक € अर्थात्‌ 
पृथिवी, अप, तेज, वायु, ओर आकाश के मेल से बना है ) 
कहते हैं | इस के मेल का विवरण साधारण रीति से इस 
प्रकार है कि पाथिव शरौरों में पृथिवी का भाग मुख्य है 
और अ्रन्य भूतों का गोण भाग है इसी प्रकार आग्नेय, 
जलीय, वायवीय, शरीरों में क्रशः अपना अपना अंश 
झधिक और अन्य का भाग न्‍यून हो जायगा । पृथिवी 
सबका अ्रवष्म्भक है विना इसके कोई भी शरीर स्थिर नहीं 
हो सकता, इसका व्याख्यान पञ्चीकरण रूप से वेदान्त 
के नवीन ग्रन्थों मैं अल्प भेद से किया है पृथिवी, अग्नि, 
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जल और वायु के अधिकांश से शरीरों की पार्थिव, जलीय, 
आग्नेय, और वायबीय संज्ञा हो जाती है। यह प्राणी भिन्न 
भिन्न लोकों में रहते हैं यह पोराशिकी कल्पना अनिश्चित 
सी प्रतीत होती है। 

द्वितीय शरीर की संज्ञा सक्ष्म है। यह १७ सत्तरह 
तत्वों के मेल से वनता है जो इन्द्रिय ज्ञान का साधन है 
उनको ८ प्राण, रसना, चक्षु, तू ओर श्रोन्र) ज्ञानैन्द्रिय 
कहते हैं और जो कम संपादन में सदायक हैं उनकी 
(वाकू, पारि, पाद, पायु ओर उपस्यव ) कर्मेन्द्रिय संज्ञा 
है। प्राण, अपान, उदान, व्यान, ओर समान एक वायु 
के ही क्रिया भेद से पांच नाम हैं। मन और बुद्धि यह 
सब मिलकर सत्तरह १७ होते हैं इन के संवात का नाम 
सूक्ष्म शरीर है । 

ननु-सांख्यशास्त्र इन्द्रियों की उत्पत्ति अहंकार से 
मानता है और इन्हीं इन्द्रियों की उत्पत्ति पत्च भूतों से 
होती है यह न्याय शास्त्र बताता है इस विवादास्पद 
विषय का निर्णय केसे होगा ? 

समाधान-स्थूलदष्टि से विवाद का स्थान प्रतीत होता 
है वास्तव में नहीं, पांच इन्द्रिय और पांच भूत इनको 
परस्पर समानता से तो इन्द्रियों की उत्पत्ति भूतों से ही 
सिद्ध होती है किन्तु इन्द्रिय सूक्ष्म-अउीन्द्रिय पदाथ हैं। 
स्थूल पञ्च भूतों से ऐसे सृक्ष्मतत्व की (जो सृष्टि समकाल 
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से लेकर प्रलवान्त जीवात्मा का साथ देता जावे और एक 
शरीर से शरीरान्तर तक लेजाने में सहायक हो ) उत्पत्ति 
नहीं हो सकती ।सूक्ष्म शरीर से जीवात्मा क। संयोग भूतो- 
त्पत्ति से पूषे हो जाता है शोर यह शरीर सबके लिये समान 
ही है केवल इतना ही भेद है कि कहीं इसका विकाश और 
कहीं इसका संकोच हो जाता है । मनुष्य शरोर में इसका 
पूर्ण विकाश ओर अन्य शरीरों में क्रशः संकोच हो जाता 
है। यदि भूतों से इसकी उत्पत्ति मानी जाय तो भ्रूतसंघात 
के पश्चात्‌ होनी चाहिए। पञ्चभूत अन्तावयवी पदाथ हैं 
इनसे आगे कुछ नहों होता, यह प्रकृति परिणाम की चमम 
सीमा है । घट, पट, ओर गृहादि यह सब जेंब्री सृष्टि है। 
साधारणवया विवाद वियय का जो निरणणाय दृष्टि पथ में 
आता है वह इस प्रकार से हो सकता है। साधारण मनुष्य 
नेत्रादि स्थानां को ही इन्द्रिय कहते हैं परन्तु वास्तव में 
यह इन्द्रियों के गोलक हैं । तत्रस्थोपाधि से इनको इन्द्रिय 
कहने में तो हानि नहों है परन्तु यथाथ में वह अन्य वस्तु 
हैं, अत एव नेत्रादि गोलक स्थानों की उत्पत्ति के कारण 
पञ्चभूत ही हैं | अर वह सृक्ष्मांश जो नेत्रादि गोलक 
और मन के मध्य में काम करता है उसकी उत्पत्ति अहंकार 
से मानना ठीक होगा अग्रत एवं सांख्य और न्याय शास्त्र 
की मर्यादा में कोई भेद नहीं । अस्मदादिक इसको 
ठीक न जानकर परस्पर विवादास्पद बना लेते हैं | सत्‌, 
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रज और तम गुणों की साम्यावस्था को प्रकृति कहते हैं। 
झतणव इन गुणों का समावेश समस्त कार्य जगत में गोण 
मुख्य भाव से समान है कोई भो पदार्थ ऐसा नहीं जो 
इन गुणोंते पृथक होसके। इस कारण ज्ञानेन्द्रियों के स्थानों 
की उत्पत्ति का प्रकार यह है-रज और तम सहकारी भूमि 
के सत्वांश प्रधान से प्राण, रज और तम सहकारी शुद्धांश 
प्रधान जल से रसना, रज, ओर तम सहचारी सतल्वांश प्रधान 
से नेत्र, रज और तम अनुगामी मुख्यांश वायु से त्वकु और 
रज तथा तम युक्त शुद्धांश आकाश से श्रोत्रेन्द्रियकी उत्पत्ति 
हुई है।अवब कमेन्ट्रियों का प्रकारभी इसीप्रकार जानना चाहिये 
रज और तम युक्त भूमि के मलिन सत्वांश से पायु (गुदेन्द्रिय) 
की उत्पति होती है यदि प्राणेन्द्रियसे गन्ध का ग्रहण होता 
है तो पायु से दूषित गन्ध युक्त मल का त्याग होता है। 
रज ओर तम युक्त जलके मलिन सत्वांशसे मृत्रेन्द्रिय कीउत्पत्ति 
होतीहै यदि रसनेन्द्रिय जलका ग्राहक है तो इस (मृत्रेन्द्रिय) 
से दूषित जल (मूत्र) का त्याग किया जाता है, रज और 
तम सहचर अग्निके मलिनांश से पाद (पर) की उत्पत्ति होती 
है नेत्र से यदि मार्ग दर्शन होता है तब पांव की गति तीजत्र 
होती है, रत और तम अनुगत वायु के मलिनांश से हस्त 
(हाथों) की उत्पत्ति होती है, यद्यपि त्वगिन्द्रिय सवशरीर- 
वत्ती है तथापि हाथों से सुगमतया स्पशे का बोध होता है। 
रज और तम युक्त आकाश के मलिनांश से वाणी की 
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त्पत्ति होती है तो श्रोत्रेन्द्रिय से उसका ग्रहण किया जाता 
है। यद्यपि आकाश का मलिनांश नहीं होता तथापि (वह 
व्यापक वस्तु नित्य है प्रक्रति के सतोगृण में ही इस की 
गणना की गई है जेपे प्रदेश शून्य आकाशको अनन्त सूर्य, 
चन्द्र, ग्रह, नक्षत्रादि को सत्ता के सद्गांव दर्शन से उसको 
अनन्त प्रदेशी उपचार से कहा जाता है वास्तवमें नहीं इसी 
प्रकार » शरीरस्थोपाधिसे उसको मलिनांश से कहा गया 
है यथाथ में यह ही व्यवस्था दिशा और काल की भी है। 
द्वितीय विचार-प्रथित्रीसे प्राणेन्द्रिय की उत्पत्ति होती 

है यह ही कारण है कि प्रथित्री के स्वाभाविक गुण गन्ध 
का ही इससे ग्रहण होताहै। जल से रसनेन्द्रिय की उत्पत्ति 
होती है अतएणव यह जलके स्वाभाविक गुण रस का ही 
ग्राहक है, नेत्रेन्द्रियका उपादान कारण अग्नि है इस लिये 
नेत्र द्वारा रूपका ज्ञान होता है, त्वगिन्द्रिय का निर्माण वायु 
से होता है इस का स्वाभाविक गुणा स्पश नियम पूर्वक त्वक्‌ 
से ही जाना जाता है, श्रोत्रेन्द्रिय की उत्पत्ति का कारण 
अाकाश है इसके स्वाभाविक गुण (शब्द) को श्रोत्रेन्द्रिय 
ही ग्रहण करती है। इस प्रकरण में इतना जान लेना आव- 
श्यक है कि जिस इन्द्रिय से जिस अथ का बोध होगा 
अथैवान्‌ का भी उसी इन्द्रिय से ज्ञान होगा | गन्ध, रस, 
रूप, स्पर्श और शब्द इनको न्याय शास्त्र में अथ कहा है 
उन की परिभाषा में द्रव्य, गुण, और कम इन तीनों 
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की अथ संज्ञा है अतणव यह कहना कि इन्द्रियों का अर्थ 
या गुण के साथ सम्बन्ध होता है। गुणी का ज्ञान अनुमान 
द्वारा होता है यह ठीक नहीं । इसका यह कारण है कि 
अधूरी परीक्षा में कभी व्यवहार की सिद्धि नहीं होती 
और परीक्षा की परिसमाप्ति का निमित्त ( योगज अथवा 
लोकिक हो ) प्रत्यक्ष ही है । निश्चित तात्विकवोध के 
अनन्तर ही कर्ता की कार्यमें प्रवृत्ति सफल होती है। गुण 
और गुणी का जिस इन्द्रिय द्वारा प्रत्यक्ष होता है तदगत 
जातिका वोध भी उसी से होता है। 

ननु-प्रथिवी, अप, तेज, वायु और आकाशके स्वाभाविक 
गुण क्रमशः गन्ध, रस, रूप, स्पर्श और शब्द को बताया है 
परन्तु गन्ध गुण के अतिरिक्त रसादि गुणों की भी प्रथिवी 
में प्रत्यक्ष वियमानता है केरल गन्ध को ही प्रथिवी का 
स्वाभाविक गुण वताना ठौक प्रतीत नहीं होता । 

समाधान-गुणों के (स्वाभाविक, नेमित्तिक, ओऔपा- 

धिक और पाकज) चार भेद हैं १. स्वाभाविक गुण वह 
होगा जिस का कभी भी अपाय न हो वह सेव द्रव्य में 
व्यवस्थित रहता है यथा प्रथिव्यादिमें गन्धादि। २. नेमित्तिक 
गुण उसको कहते हैं कि किसी के निमित्त से दूसरे में 
विरोधी गुण का प्रादुर्भाव हो जाता है जेसे अश्नि के निमित्त 
से जल में उष्णता का हो जाना। ३. औपाधिक गुण उसको 
कहते हैं जो आवृत करने वाले हों जेसे स्वच्छ बिल्लोर के 
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समीप यदि रक्त पृष्प को धरदं तो उसमें लालिमा, पीत 
पुष्प से पीतिमा और कृष्ण पुष्प से कालिमा प्रतीत हो गी 
इन उपाधिये को (जो उसमें विपरीत बोध का कारण हो 
रही हैं ) दूर करनेसे स्वच्छ विललौर दृष्टिपथ में आता है। 
ननु-नमित्तिक और ओऔपाधिक गुणामें क्या भेद है? दोनों 
समान ही प्रतीत होते हैं । 

समाधि-इनमें सवेथा समानता नहीं किन्तु अल्प भेद 
है उपाधि के दूर होते ही उपहित द्रव्य अपने स्वरूप में हो 
जाता है। निमित्त के हटा लेने से भी नेमित्तिक में उसका 
गुण अल्प काल तक बना रहता है यथा पृष्प के हटातेह 
बिल्लोरमें स्वच्छताकी प्रतीति तत्काल होती है किन्तु अग्निके 
हटा लेने से जल में कुछ काल तक उप्णता वनी ही रहती 
है इतना भेद जान लेना चाहिए। पाकज गुण उसको कहते 
हैं जो द्र॒व्यों के परस्पर मेलजोल से एक के गुण दूसरे में 
आजाबवे' जसे प्रथिवीमें गन्ध गुणसे अतिरिक्त रसादि शब्दान्त 
सव पाकज हैं यह गुण भेद रखता हुआ भी स्वभावसम 
प्रतीत होता है । यदि ऐसा न हो तो प्राणेन्द्रिय को रसादि 
गुणों का भी ग्राहक होना चाहिए किन्तु ऐसा नहीं होता। 
आकाश में केवत शब्द ही गुण है आगे एक २ की 
अधिकता से प्रथिवी में ५ हो जाते हैं इस का यह कारण 
है कि सूक्ष्म के गुण स्थूल में आही जाते हैं यह सृष्टिक्रम 
अनिवाय है आकाश सब से सूक्ष्म है अन्य द्रव्य अपेक्षाकृत 
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स्थूल और सृक्ष्म हैं पृरथिवी केवल स्थूल हो है । अब सूक्ष्म 
शरीरान्तगंत प्राण परीक्षा का प्रकरण आरम्भ होता है। 
ध्राणमेव जो वनसनन्‍्वय व्यतिरेक तू ॥५१॥ 

प्राण यद्यपि वायुके नामसे ही प्रसिद्ध है तथापि विचारने 
से यह जाना जाता है कि वायु की गति के लिए आकाश 
तो स्वयं सिद्ध ही है जल और अग्नि का अंश इस में और 
सम्मिलित है इन के मेल से इस में शक्ति का प्रादुर्भाव होता 
है इनमें वायु की प्रधानता होने से प्राणवायु प्रसिद्ध संज्ञा 
है | यद्यपि प्राण सामान्यतया एक ही है तथापि स्थान 
और क्रिया भेदसे इसके पांच (प्राण, अपान, उदान, व्यान 
और समान ) नाम हैं । प्राण उसको कहते कि जो वायु 
नाभिचक्र के इधर उधर ही रहता है और चक्र को उठा, 
सीमा तक (जो १० उड्ुल परिमित होगी ) पहुंचा कर 
नीचे ले जाता है। प्राण-वायु को मुख द्वारा वाहर 
ले जाने और वाहर से अन्दर लाने में काम करता है। 
अपान-जो वायु मलमृत्र और कफ आदि के निःसारणा में 
काम करता है उसकी अपान संज्ञा है। उदान-बेठने, लेटने, 
उठने, उछत्न, कूद, दोड़ धूप में उदान वायु काम करता 
रहता है । व्यान-उसको कहते हैं जो शरीर में रसादि चक्र 
लगाते हैं, उन को गुल्फादि जोड़ों या सन्धियोंसे सुगमतया 
निकालने में काम करता रहता है। समानप्राण स्वेशरीर- 
वात्त है । यह एक प्रकारका वायुका कोष है जेसे सूत्रात्मा 
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वायु ब्रह्माण्ड में विद्यमान है तत्सट्श इस छोटे से ब्रह्माण्ड 
में समान वायु है यह सब स्वास्थ्यरक्षा और जीवन के 
हेतु हैं | शुद्ध जल, आहार और वायु के सेवन से प्राण 
बलवान होकर रोगों से वचाता है जंसे इनका शुद्धांश शरीर 
का अड्भभूत होकर सुखप्रद होता है वसे ही इनके शेपांश 
का परित्याग कष्टनिवारक है। यह काम प्राण और अपान 
के आधीन है | उचित शयन, जागरण, खेल, व्यायाम और 
परिश्रम से स्वास्थ्य और प्रकृति सौन्दय का लाभ होता 
है । यह कार्य व्यान के अधिकार में है। अड्गो के सड्गोच 
और विकाश में फुर्तीलापन और इन व्यड्ज मार्गों में स्थूलांश 
को निकाल कर परिमाजित रखना व्यानके आश्रय में है। 
प्राणवायु का शरीर में एक प्रकार का कोष है जो प्रत्येक 
प्राण की नन्‍्यूनता को पूर्ण करता रहता है उसका समान 
नाम है प्राण वायु इनमें मुख्य है इसकी परिस्थिति जितनी 
उत्तम होगी उतना हो सब अपने २ कार्य में जागरूक 
रहेंगे इसमें दोष आने से सब दूषित हो जाते हैं और 
निसरणा में सब अपना कार्य छोड़ देते हैं इसका नाम ही 
मरण है अत एव एक ही प्राण वायु के यह पांच भेद्‌ 
कहे गए हैं | कहीं २ नाग, कूम , कृकल, देवदत्त और 
धनञ्जय (इन्ही प्राणों के भेदों का व्याख्यान करके दस 
प्रकार का प्रारा है) कहा है । परन्तु इनका उपयु क्त पांचों 
में ही समावेश हो जाता है और उन क्रियाओं के अन्तगगंत 
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ही इनका कार्य है विशेषता केवल इतनी ही है कि नाग 
प्राण शयन के समय अपना कार्य करता है। सुपुप्तपुरुष को 
जब कभी ग्राणा की गति में कुछ रुकावट के कारण असु- 
विधा जान पड़ती है तो यह उसी अवस्था में दी्घ श्वास 
लेकर अथवा शरीर का संप्रसार करके प्राण की गति को 
ठीक कर लेता है यद्यपि शयन करने वाले की प्रतीति का 
विषय तो नहीं होता परन्तु ऐसा हो जाता है इसको ही 
नाग' कहते हैं । 
कूमे-स्त्री पुरुष के संयोग से सन्‍्तान की उत्पत्ति होती 
है यह विषय प्रायः सव को ज्ञात है संयोगज धर्म में कूर्माड 
के समान जो प्रत्येक वृत्ति और गति का निरोध होता है 
इतना विशेष कार्य कूर्म प्राण का है। 
कृकल-प्राण वायु की गति शरीर में वड़ी सूक्ष्म और 
तीत्र है इसका स्थूलांश कभी मस्तिष्क या शरीर के किसी 
अन्य भाग में रुक जाता है उसका निर्याण (छींक, उद्घाक॒ 
और अज्ञका खींचतान करना) कृकल ग्राणके आश्रित ही 
होता है ।देवदत्त प्राश-स्वभावतः प्राणीमात्र सृष्टि क्रमानुसार 
प्राणायाम (जो जीवन का आधार है) करता ही रहता है 
चित्तवृत्ति निरोध से प्राणायाम के अभ्यास में जो वायु सहा- 
यक होता है उसकी देवदत्त संज्ञा है सन्‍्तानोत्पत्ति के आरम्भ में 
जिससे कष्ट अधिक नहो यह बड़ा सहायक होता है । 
धनञ्जय वायु-यह शरीर में अत्यन्त ही सृक्ष्म है इस 
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की कोई क्रिया साधारण पुरुषों को प्रतीत नहीं होती | यह 
योगज धम में वड़ा ही सहायक होता है। पूर्व कर्म वशात्‌ 
या वत्तमान पुरुषार्थ से यद्दि इसका उदय हो जाबे तो योग 
में सफलता होती है अन्यथा नहीं । आपने कभी विचारा 
होगा कि किसी समय में पुरुष का स्वाभाविक त्राटिक या 
एकाग्र चित्त होजाता है यह यत्रहीन अनायास प्रवृत्ति मनुष्य 
में धनञ्जय वायु के उदय होने में ही होती है यह सबके 
लिए समान है उस समय प्राण की गति बड़ी ही सीधी 
और सरल हो जाती है। वस योगी इसको पहचान कर 
अभ्यास को बढ़ाता और समथ हो जाता है इन्द्रिय वृत्ति 
का निरोध ओर मनोवृत्ति विषयातीत हो जाती है अतएव 
शास्त्र में सर्वन्द्रिय वृत्ति को भी प्राण नाम से कहा है । 
अब सूक्ष्म शरीरान्तगंत मन बुद्धि का विचार किया जाता है- 
पद. वान्त.करणं निःमझेच नंदात्‌ चुट्यम्‌ ॥९२॥ 

यद्यपि अन्तःकरण एक ही है किन्तु निमित्त भेद से 
उसको चार प्रकार का कहा है। मन, बुद्धि, चित्त और 
अहड्ूगर उसकी संज्ञा है कहीं २ मन और बुद्धि में ही चित्त 
तथा अहडझ्वार का समावेश करके दो भेद भी वताए हैं इसी 
कारण से सूक्ष्म शरीर में मन वुद्धि की गणना करके सत्तरह 
पदार्थ कहे गए हैं अन्यथा उन्नीस होने चाहिए थे। नेत्रादि 
इन्द्रियों को प्रत्यक्ष देखने से वाद्य करण या ज्ञान कमे का 
साधन कहा गया है| मन आदिका (शरीरान्तगंत ज्ञानका 
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साधन होने से) अन्तःकरण नाम है यह पूर्व की अपेक्षा से 
सूक्ष्म हैं। अब इसके विवेचन प्रकार पर ध्यान दे-न्याय 
में इस अन्तःकरण को मन कहा है, योगदशन में इस की 
ही संज्ञा चित्त है, मीमांसा इसको ही बुद्धि कहता है अह- 
डुगर का (मन, वुद्धि और चित्त के शुद्ध हो जाने, यथार्थे 
रूप में आ जाने से) आत्मस्वरूप के साथ सम्बन्ध हो 
जाता है। मन आदि के दोषों से यह दूषित भी होजाता 
है अतएव इसकी पृथक गणना नहीं की गई। 
संकल्पविकव्पात्मर्ण मनः ॥५३॥ 

एक ही अन्तःकरण जब संकल्प या विकल्प करता है 
उस समय उस को संज्ञा मन हो जाती है। सद्विचार, सदा- 
चार, परोपकार, ईश्वर चिन्तन, कत्तेव्य-पालन में रुचि, परस्पर 
प्रेम, पुरुषाथे और सुख, दुःख में स्वल्प न्यूनाधिक भाव से 
समानता इत्यादि शुभ गुणों के उत्थान को संकल्प कहते 
हैं| इनके विपरीत कुभावनाओं का उदय होकर सुवासना 
मन्द पड़ जाती हैं ऐसी दशा में स्वार्थादि दोष से दूषित 
विचार जब इसका साथ देते हैं उन सब को विकल्प कहते 
हैं अथवा जो मन में प्रथम विचार उत्पन्न हो उसको संकल्प 
उसके पश्चात्‌ द्वितीय विचार उसका अनुयोगी या प्रतियोगी 
प्रकट होता है उसको विकल्प कहते है यथा-किसी पुरुष ने 
विचारा कि आज उत्सव में जाना सुकाम है सत्संग होगा, 
सुवार्ताओ्ों का श्रवण होगा ऐसे अ्नुयोगी विचारों को संकल्प 
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कहते हैं उक्त विचारों के पश्चात्‌ यदि यह विचार आजावे 

कि वहां जाने में कुछ दुकान के लेन देन में हानि होगी 
और प्रतिदिन वहां जाने का कहीं अभ्यास ही न हो जावे 
ऐसे प्रतियोगी विचारों को विकल्प कहते हैं । यह उपेड़- 
बुन मनुष्य के अन्तःकरण में वनी ही रहती है ओर यह 
ही पुरुष को उत्तम, मध्यम तथा अधम वनाने में निमित्त 
हो जाती है। शुभाशुभ कोई भी हो प्रथम विचार का नाम 
संकल्प पश्चात्‌ भावी का नाम विकल्प हो जायगा । कहीं 
संकल्प हितकारी और विकल्प उपकारी हो जाते हैं यथा 
किसी पुरुष ने दान करने का संकल्प किया पश्चात विचारा 
कि यह अच्छे विधाथियों की सहायता में लगा देना ठीक 
होगा । यहां संकल्प ओर विकल्प दोनों ही शुभ हैं एवं 
संसार में सुख प्रसार के हेतु भी हैं | यदि दान करने के 
विचारानन्तर ही यह जाना जावे कि यह द्रव्य गया में 
चल कर पण्डों को वितरण कर देना चाहिए । यहां संक- 
ल्प उपकारी है परन्तु विकल्प अ्रहिंतकारी और संसार के 
लिए लाभकारी नहीं है। कहीं संकल्प और विकल्प दोनों 
ही मन्द होते हैं यथा-पू्ष छल, कपट से धनोपार्जन शोर 
पश्चात्‌ मद्य सेवन, ब्ृतादि क्रीडा का विचार करना। कहीं 
संकल्प अनिष्टकारी और विकल्प हितकारी होता है यथा 
किसी विद्यार्थी ने सोचा कि आज रात्रि को थियेटर देखने 
के लिए जाना चाहिए । पश्चात्‌ उसके ध्यानमें यह आया 
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कि व्यथ व्यय और श्रध्ययन में हानिहोगी इस लिए वह। 
जाना उचित नहीं है इस इशत्मिका और अनिशत्मिका 
प्रवृत्ति का केन्द्र मन ही है इसको विचारने तदनुकूल अनुष्न 
करनेसे मनुष्यकोी सुख लाभ और हानि ही हानि होती है। 

अब चित्त का निरूपण किया जाता है- 

स्मरणामम्त चिक्षम्रिति ॥०४॥ 

टृष्ट, श्रुत, कृतादि व्यवहार को स्मरण में लाना चित्त 
का कार्य है। यह इति शब्द से प्रकट होता है। वह ही 
पुरुष बुद्धिमान होता है जिसकी स्मरण शक्ति (याददाश्त) 
अच्छी हो। यह एक प्रकार का अनुभूत विषय का कोष 
है | मनुष्य को जब किसी अतीत विषय का स्मरण 
करना होता है तो इस चित्त में ही उस चित्र का अन्वेषण 
करता है मिल जाने से शान्त, प्रसन्न और न मिलने से 
अशान्त, व्याकुल और मुरझाया सा रहता है। यह सवेदा 
अनुभूत विषय का पक्षपाती है उसकी रक्षा करना इसका 
धर्म है। जो इसके अनुभव में नहीं आया है यह कदापि 
उसकी चिन्ता नहीं करता है । यदि किसी वस्तु को १० 
वर्ष पूवे देखा है और जिस का कभी ध्यान भी नहीं आया 
है उसके सामने आते ही समस्त पूर्वांपर वृत्त सामने आने 
लगता है जेसे समय पर वृश्षों में पृष्पादि प्रकट हो जाते 
हैं चित्त के कोष में से पूर्वानुभूत विषय के प्रादुर्भाव, के 
लिए केवल उदबोधक की आवश्यकता है | अन्यथा स्थूल 
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विषय तो जिनकी सामग्री सरवंदा इधर उधर रहती है सामने 
आते रहते हैं | सूक्ष्म विषय विद्यमान होते हुए प्रायः लुप्त- 
सम हो जाते हैं । मन तो भविष्यत्‌ काल में संकल्प करता 
हुआ उसको व्यवहार के लिए वर्तमान में लाता है और 
चित्त अतीत विषयको वर्तमान में दर्शाता है दोनोंमें इतना 
ही भेद है। अन्तःकरण का तृतीय भेद बुद्धि है उस का 
वर्णन किया जाता है यह पूर्वोक्त दोनों से सूक्ष्म पदार्थ है- 
निशचयात्मिका ततक्त्वपक्षपातिनी च घुद्धि ॥५७०॥ 

किसी वस्तु स्वरूप का निश्वय करना और सेव तत्व 
(यथार्थ) बात का ही पक्षपाती होना वृद्धि का कार्य या 
स्वभाव है । जब तक मनुष्य को किसी विषय का यथाथ 
ज्ञान नहीं होता तव तक संशय और विपरीत ज्ञान का 
वल बढ़ता ही जाता है जो हर प्रकार उपद्रवोत्पादक और 
हानिकारक है इस दोष को दूर करना शुद्ध बुद्धि के ही 
अधिकार में है इसके निवारण के लिए उपायान्तर कोई 
नहीं । बुद्धि के पवित्र हो जाने से मन अपने कारये को 
यथार्थ रूप में करता है उसमें अनुचित संकल्प करने को 
सत्ता जाती रहती है और स्मरणात्मक चित्त में स्मरण को 
गति तीत्र हो जाती है।यह प्रत्यक्ष सिद्ध वात है कि संसार 
के सर्व व्यापार और समस्त व्यवहार वुद्धि के ही आश्रित 
हैं ग्रतएव जिस दोप से बुद्धि दूषित हो जाती है उस दोष 
से मनुष्य के सर्व पुरुषाथ का दूषित होजाना अवश्यम्भावी 
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है। वेदों में वुद्धि के लिए बड़ी सुन्दर ग्राथनाये हैं और 
इसकी प्राप्ति के लिए अनेक उपाय भी वताए गए हैं इस 
की यथाथविाप्ति से मनुष्य की देवता और पितर संज्ञा होती 
है। यह एक प्रकार का प्रकाश है जिस से अविया अन्ध- 
कारका नाश होजाता और जीव आत्मा वनकर मोक्षपद को 
पाता है । प्राकृतिक प्रकाश से अज्ञानतम विनाश को प्राप्त 
नहीं होता उसका केवल थत्यक्ष ध्वान्त को ही हटाने या 
मिटाने का सामथ्य है। यथा-मनुष्य ने अपनी समझ से 
वेल को नाथ से, अश्व को लगाम से, उपष्ट्र को नकेल से 
और हाथी को अंकुश से अपने वश में कर लिया है इतना 
ही नहीं अपितु प्रत्येक पशु, पक्षी को बन्धन में लाने के 
लिए अनेक उपाय रखे हैं इसी प्रकार वुद्धिमान्‌ मनुष्य 

अल्पबुद्धि वाले मनुष्यों को अपने अधिकार में कर 
लेता है| क्या आप को यह प्रत्यक्ष नहीं कि अन्धकार- 
मयी रात्रि में भटकते, स्थान २ में अटकते और कण्टका- 
कीणों जड्ल या गत्ते में अपने को पटकते हुए जन उस 
पुरुषार्थी पुरुष के अनुगामी नहीं बनेंगे जिसका साथ प्रकाश 
दे रहा होगा अवश्यमेव उस के ही पीछे चलना पड़ेंगा। 
यह दृष्टि सृश्विद सत्य है केवल गल्प नहीं है। ठीक इसी 
प्रकार जिन देशों या जातियों ने परुषार्थ या उद्योग से विद्या 
प्रकाश के महत्व को जान कर उस से प्यार किया और 
उसका सहारा लिया प्रकाशहीन अन्धकार में विलीन जन 


शरोरगति ः ९४ 
समुदाय को उनके आधीन ही होना पड़ेगा यह ही कारण 
है कि वेदों में स्थान २ पर वृद्धि के बढ़ाने, विज्ञान को 
जगाने ओर अज्ञान को नसाने का उपदेश पाया जाता है 
और परमात्मा से वृद्धि प्राप्त्यर्थ प्रार्थना के अनेक मन्त्र पाए 
जाते हैं | यह सत्य ही है कि जिस के सुधर जाने से लोक 
और परलोक दोनों ही सुधर जाते हों उसकी प्राप्ति के निमित्त 
जगदीथर से प्रार्थना, याचना करनी ही चाहिए परन्तु प्रभु 
की कृपा का वही पुरुष पात्र बन सकता है, वही उत्तम 
अधिकारी है जो अपने पुरुषार्थ के अनन्तर परमेश्वर से 
याचना करता है।आलसी पुरुष की प्रार्थना को प्रभु स्वीकार 
नहीं करता । पुरुषार्थ करो, उद्योगी वनों, आलस्य को 
त्यागो, उत्साह से उद्यम में लगो यह प्रभु की आज्ञा है 
स्वामी की आज्ञा का पालन करना सेवक का काम है फिर 
उसको संसार में सब प्रकार से सुख और आराम है । 

अव व्यतिरेक भाव से इसकी जांच करें 

विनाशकाले विपरीत बद्धिः ॥५६॥ 
यह गीता का अनुशासन है कि प्रथम पुरुष की 
बुद्धि का विनाश होता है उसके पश्चात्‌ वह काल का ग्रास 
होता है इसका यह कारण है कि वृद्धिवेपरीत्य से विपरीत- 
कारिता का उदय होने लगता है पुनः इस प्रकार के कार्ये- 
क्रम से कर्ता के अनुकूल परिणाम नहों होता जिस से 
उत्तरोत्तर मनोमालिन्य श्र हतोत्साहिता बढ़ती ही जाती 
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है दिनोदिन चिन्ता चक्र में लाती और मनोवृत्ति धबराती है 
यह मनुष्य की मृत्युके चिह् हैं। यह ही दशा देश और जाति 
पर लागू हो सकती है । बुद्धिहीन धनवान्‌ पुरुष को धन 
से कुछ लाभ नहीं होता वह या तो कज्नूस हो जायगा 
अथवा कुमाग में धन को लगाएगा, यदि कोई वलवान्‌ 
होगा तो वह समझ के उलटे होते ही आलसी, आरामतलब 
वन जाएगा अथवा अपने बल से लोगों को सताएगा, यदि 
देववशात्‌ कोई पुरुष विद्वान होगा तो बुद्धिर्में दोष आते ही 
वह व्यथ पुस्तकों के पढ़ने में समय को विताएगा, अथवा 
कुत्सित विवाद को उठाएगा, या शगड़ों को बढ़ाएगा। यथा 
वृक्ष के मूल में दोष आ जाने से वह सर्वावयव दूषित होकर 
शुष्क हो जाता है तथेव मनुष्य-जीवन और उसके समस्त 
कार्य-क्रम का मूलाधार वुद्धि है जिस दोष से यह दूषित 
अथवा जिन गुणों से यह सभूषित होगी वही गुण और दोष 
मनुष्य के कार्य में आजायेंगे, अतएव उचित है कि मनुष्य 
बुद्धि की वृद्धि में सदव यत्वान्‌ रहे । इसकी वृद्धि के जो 
उपाय हैं वह प्रसज़्-अश आगे लिखे जायंगे। 

अन्वयी दृश॒न्त से भी विचार करें यह यथार्थ मार्गे 
प्रापव्य स्थान से सम्बन्ध रखता है-- 

बद्धिशुद्धि द्वारा सवार्थ सिद्धि! ॥५७॥ 

समस्त ब्रह्मार॒ड में परमात्मा का ज्ञान काम करता 

है जिस ज्ञान के आधीन संसार की रचना हो रही है उस 
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का नाम वेद है और परमात्मा के साथ उसका नित्य-संवन्ध 

है। उसका ज्ञाता मनुष्य यथाथ में बुद्धिमान कहताता है । 
सृष्टि-रचना के क्रमके अभ्यास में यदि मनुष्य को प्रेम हो तो 
पुरुषकी बुद्धि संस्कृत होकर सर्वाथ सिद्धि का हेतु बनजाती 
है। ईश्वर की सृष्टि में ईधर का ज्ञान यथार्थ रूप से विद्य- 
मान है वह स्थिर-स्वभाव एकरस उज्ज्वल है इसकी विमल 
किरण से मनुष्य का अन्तःकरण निम्ंल होकर प्रत्येक 
वस्तु को हितकर बनाने, स्वयं लाभ उठाने और अन्य पुरुषों 
को लाभ पहुंचाने में समथ हो जाता है इस ज्ञान-गोख से 
ही मनुष्य स्वयमेव संभल कर अन्य के संभालने में यत्र 
करता रहता है यह ही सन्‍्माग है जो मनुष्य-समाज का 
रहबर (नेता) बनकर अभोष्ट स्थान तक पहुंचाता है। शुद्ध 
बुद्धि का यह ही चिह् है और तद्वान का यह ही लक्षण है 
कि वह अहित से पीछा छुड़ाता और हित को सामने लाता 
है । वृद्धिहीन पुरुष का अहित पीछा करता जाता और 
हित निकट नहीं आता इतना ही भेद है। प्रत्यक्ष-सिद्ध 
बात का तो कदापि अपवाद नहीं हो सकता । पाठक 
विचार करें ! कि कपास का वीज रासायनिक विधि से 
सम्पुटित, परमात्माकी ओर से सदा सबको प्राप्त और लोष्ठ 
भूमि गर्भ में प्राकृतिक नियम से सदेव बनता हुआ व्याप्त 
है ओर सदेव मनुष्य-समुदाय वस्त्रादि उपयोगी वस्तु प्रस्तुत 
करता रहता है परन्तु सम्प्रति कपास को साफ करने, तन्तु 
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बनाने और वस्त्र बुनने के औजार कितनी उन्नति कर गये 
हैं । एक प्रकार की रुई से अनेक प्रकार के तन्‍्तुओं का 
निर्माण पुनः एक २ विध तन्तु मेल जोल से अनेक प्रकार 
के व्खों का विधान मनुष्य बुद्धिको चकित और आकर्षित 
करता है । द्वितीय-हरित पीतादि वर्णां भेद से अनेक वरों 
भेद, चित्र, विचित्र, लता पुष्पान्वित मनोहर वस्तु विधान 
मनुष्य विचार को व्यामोह में डाल रहा है। यह भी सत्य 
ही है कि यन्त्र विद्या की इस अनोखी उन्नति से लाभ के 
साथ साथ मनुष्य समाज को असत्य कर्मों में प्रवृत्ति, कुत्सित 
माग में गति और निन्दित कर्मों में मति अधिक झुकती 
जा रही है। विजासिता ने अपना वल वढ़ाया, विषय भोग 
लिप्सा ने मनुष्य को अपना दास वनाया, चज्चलता से 
मनुष्य मति व्याकुल, इच्छा वाहुल्य से अन्तः करण सरब्वदा 
समाकुल, स्वार्थ सिद्धि वलवती, परार्थ चिन्ता में अल्पमति 
प्रीतिरीति में प्रयोगनन का विकास, व्यर्थ वेरभाव से पर- 
स्पर का त्रास, विचार हानि से परस्पर विवाद का उत्थान, 
उचित कत्तैंव्य में अनुचित का स्थान, धनप्राप्ति में सदेव 
मन मग्न, योग्यायोग्य का न विचार करते हुए सबंदा उस 
के उपाजंन में संलग्न हैं यह देखने में आ रहा है यह ठीक 
है कि जब लाभ की मात्रा मर्यादा से अधिक वढ़ जाती 
है तो ज्ञानवान्‌ पुरुष भी अपनी परिस्थिति से फिसल ही 
जाता है कितने आश्चर्य की वात है कि विद्या का इतना 
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प्रकाश होते हुएमी १४ वर्ष पयन्त स्कूल, पाठशाला, कालेज 
ओऔर गुरुकुलों में सदुपदेश सुनते हुए, मनोमलिन्य को धोते 
हुए जीवन को विताते हैं परन्तु फिर भी अविधा के साथ 
रहने वाले दोषों का जव अधिक उदय हो रहा है जिससे 
दिनोदिन क्लेश बढ रहा है तव कहना ही पड़ेगा कि 
सन्‍माग हस्तगत नहीं हुआ अत एवं उपयु क्त वचन में 
यह कहा हैं कि वृद्धि शद्धि द्वारा सर्वार्थ सिद्धि होती है। 
वर्तमान में जो कार्य हो रहे हैं वह बुद्धि निर्मित हैं अ्रत 
एवं इनमें दोषों का आजाना तो अवश्यम्भावी है। ऐसे 
स्वाथ प्रधानकाल में भी इन दोपों को दबाकर, स्वार्थ से 
पीछा छुड़ा कर और उदारता को जगाकर जो लोकोपकार 
में संलग्न हैं ऐसे महानुभाव धन्य हैं परन्तु उनकी संख्या 
अत्यल्प है। अब इस मध्यवर्ती आलाप को छोड़ कर 
प्रकृत दिषय का अमुसरण किया जाता है । 

एक द्रव्य अनेक गुणों का आधार होता है और उन 
के परस्पर के मेल से अनेक प्रकार का व्यापार होता है। 
प्रत्येक वस्तु सृष्टि नियम से परिणाम तो पाती है किन्तु जब 
तक किसी ज्ञानी पुरुष के ज्ञान का उसको आघात न पहुंचे 
तब तक अपना पेभव नहीं दिखाती और न ज्ञान की 
महिमा को प्रकाश में ही लाती है। संग्रति जितना विज्ञान 
का बल देखने में आरहा है यह सब पांच भूतों और उसके 
आधवान्तर भेदों का (हेलमेल और किसी बुद्धिमान की वृद्धि 
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का ही सब) खेल है जिस ओर दृष्टि पसार पर देखोंगे इन 
दोनों का ही समस्त प्रपञच सिद्ध होगा। इनका वड़ा घनिष्ट 
सम्बन्ध है अब पता नहीं चलता है कि तार स्वयमेव खुबर 
दे रहा है या उस में कोई खबर भेज रहा है, आकाशयान 
स्वयमेव ही उड़ रहा है या उसको कोई दूसरा उड़ा रहा है। 
मेल ट्रेन अपने आप सहसों मनुष्यों को उठाकर दौड़ रही 
है अथवा उसको कोई अन्य दोड़ा रहा है किसी प्रकार भी 
भेद प्रतीत नहीं होता । आप विचार करें कि मनुष्य बुद्धि 
के प्रभाव से प्रभावित होकर लकड़ी गाड़ियों के और लोहा 
इज्जन के स्वरूप में परिणाम पा गया । यथपि ट्रंन 
चलने के लिए स्टेशन पर तेयार खड़ी है। तथापि किसी 
बुद्धिमान पुरुष के प्रयत्न की प्रतीक्षा कर रही है जब उसने 
आकर एक कल को सकल किया तब समस्त गाड़ी चक्र 
में आकर भागने के लिए चञ्चल हो गई, और प्रति घंटा 
४० मील की दूरीसे गति करने लगी । लोठ काषठादि पदाथ 
पृथिवी-विकार और अग्नि आदि भूतावयव समस्त जड़ पदाथ 
हैं इनमें गति करने की स्वयमेव शक्ति नहीं है और मनुष्य 
में भी इनकी सहायता के बिना इतना ग्रवल काये करने 
की सामरथ्य नहीं है अतएव यह ही मानना होगा कि मनुष्य 
की शुद्ध बुद्धि द्वारा (उदय होने वाले विचारों के आघात 
से पलचभूतावयव में) इस अलौकिक शक्ति का प्रादुर्भाव हुआ 
है ययपि सम्प्रति यन्त्रकला की वृद्धि के साथ २ हानि भी 


शरोरगति २०१ 


हो रही है तो भी वुद्धि-वेभव का तिरस्कार नहीं हो सकता। 
ईश्वरीय सृष्टि में प्रभु का ज्ञान काम करता हुआ टदृष्टिपथ 
में आ रहा है और मानवी सृध्टि में मनुष्य का विज्ञान 
अपना प्रभाव रहा है परन्तु मनुष्य वुद्धि की समस्त 
रचना परमात्मा की कृति के अधीन है यह जानना चाहिए 
अब अन्तःकरण का चतुथे भेद जिसकी अहंकार संतज्ञा 

है उसका निरूपण किया जाता है- 
पूथे निश्चित्य पश्चात्करोमि करिष्यामि वेत्यभिमानमहँकार:॥५८॥ 
प्रथम-किसी कार्य को वृद्धि से निश्चय करके पश्चात्‌ 
इसको मैंने किया था, करता हूं अथवा अरू गा इस प्रकार 
अहंकृति का जो उदय होता है उसका नाम अहंकार है। 
यदि मन आदि इस के पूर्वांग सद्बयापार में गति करें तो 
इस शअ्रस्मदपद वाच्य अहंकार का आत्म स्वरूप में समावेश 
हो जाता है और स्वरूप साक्षात्कार का हेतु वन जाता है 
मन में शिवसंकल्प का उत्थान और विपरीत भाव के हटाने 
का ध्यान चित्त में उत्तम अतीत वृत्ति का स्मरण करना 
झौर विपरीत स्मृतिधारा के उत्थान में डरना, बुद्धि में 
सद्विचारों के उदय होने से प्रीति श्रौर सदा मन्द विचारों 
से भीति रखना मनुष्य का परम कत्तेब्य है पुनः अहंकार 
तो स्वयमेव सुधरा हुआ ही है । परन्तु मन, बुद्धि, चित्त 
की विपरीत कारिता से यह ग्रवल प्रचणड शत्रु हो जाता है 
फिर जितने भी उपद्रव हों वह अल्प हैं इस के विगड़ने के 
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लोभ की सन्‍्तान, परोत्क्षे दशन और श्रवण से ग्लानि, 
परोपकार करने में अभिमानी सदा ही तत्पर रहता है । 
अहंकार जिस दोष से दूषित होजाता है । सर्वोग अन्‍्तः 
करण उस ही विचार का अनुसरण करता है अर्थात्‌ यह 
अंगी वन कर उनको अपने अड़ वना लेता है और स्वयं 
अग्रगामी होकर उनको अपने पीछे लगा लेता है यह इसकी 
महिमा है। जब यह अपना वेग बढ़ाता है तो फिर बुद्धि 
को विचार करने का अवसर नहीं मिलता । उस समय 
मनुष्य उचितानुचित विमर्ष विहीन होकर व्यामोह के जाल 
में फंस जाता है इसके सुधारने का दूसरा कोई भी उपाय 
नहीं, केवल मन आदि का सत्पथ में गति करना, मन्द 
मार्ग में न बढ़ना ही अधिकार में करना होता है । बहुत 
अंश में यदि मनुष्य को अपने सुधरने का ध्यान हो तो 
यह वात इसकी योग्यता के अधीन ही है परन्तु यदि पूर्वा- 
दृष्ट और प्रभुप्रेरण।ा इसको सहायक हो । अतणव विचार 
पूर्वक प्रयल्त करना ही मनुष्य का काम है फिर इसको से 
प्रकार का आराम है | एक जनश्रुति प्रसिद्ध है कि किसी 
पुरुषने निज कत्तेव्य जान कर प्रभु भक्ति की लगन में मगन 
रहना अपना स्वभाव वना लिया था। उस में आनेवाली 
रुकावटों को हटाना और उसके सहकारी कारणों को हस्तगत 
करने का यत्र दीघेकाल तक किया था अन्त में इस श्रम 


शरोरग त २०३ 
का फल स्वरूप यह हुआ कि उस महात्मा की वाणी में 
सत्यता और उन के मुख से उपदेश श्रवण करने वालों के 
मन में निर्भवता का उदय होने लगा । उस महात्मा के 
विषय में बड़े प्रेम भरे शब्द कहते और सेव प्रशंसा करने 
में उत्सुक रहते थे। वास्तव में उस प्रभुभक्त का गौरव गुणों 
से था वह जेसा मुख से कहते थे वेसे ही जीवन से रहते 
थे ऐसी अवस्था को प्राप्त करके भी पूर्वमन्दकर्मविपाक से 
यह विचार उत्पन्न होने लगा कि अहो! मैंने परमेश्वर भक्ति 
से कैसी शक्ति को प्राप्त किया है। मेरे तुल्य इदानीं 
कोई अन्य नहीं सर्वजन मेरी प्रशंसा करते हैं। मेरा कहा 
हुआ वचन सत्य ही होता है जिन लोगों को ईश भक्ति में 
अनुराग नहीं वे वेसमझ हैं, अज्ञानी हैं और मूखे हैं 
ऐसे वचनों से अपने को धन्य मानने और अन्य पुरुषों को 
तुच्छ जानने लगा | ठीक इसी अवसर में अहंकार के उदय 
होते ही एक आवरण आगया और हृदयावकाश में ऐसी 
ध्वनि होने लगी कि अहंकार को जगा कर, मन्द विचारों 
को उठा कर, आत्मश्लाघा को बढ़ाकर, विपरीत मार्ग का 
अनुसरण, भक्ति के फल को खोकर, किया कराया सव कुछ 
डुबोकर, जागता हुआ प्रमाद में सोकर, असद्विचारों का 
अनुकरण किया।स्वमुख से अपनी प्रशंसा करना, छल छल्य 
में वतेमान साधु स्वरूप धरना इन अधूरे उपायों से संसार 
सागर का तरना किसी को भी प्राप्त हुआ है। भक्ति के 
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आनन्द को न उठाकर सन्‍्मागे लाभ करके उस में अपने 
को चला कर लोक दम्भ में अपने को उलझा कर कौन 
परमात्मा का सच्चा भक्त कहला सकता है । तुम ने भक्ति 
से फल लाभ तो किया परन्तु गर्व अहंकार ने तुझे गिरा 
दिया । मेरे मित्र ! अहंकार और सच्चरित्र का समा- 
नाधिकरण नहीं है परमात्मा का अहंकार से बेर है अतएव 
अभिमानी पुरुष परमेश्रर से विरोध करता है। वह वलहीन 
दीनजनों को सताने से कब डरता है तुमने जहां से भक्ति 
करना आरम्भ किया था वहां ही पहुंच गये यह सुन कर 
रोया । मैंने मूखंता से भक्ति के फल को खोया । ऐसी 
शवस्था में विकल हो गया और कुछ देर के लिए सो गया 
फिर जगा और उसी श्रम में लूगा । कौन जाने वह स्थान 
उसको प्राप्त होता है कि नहीं ? 

मेरे मित्र !शुभ काये करने से पूष अपने मन से अहंकार 
के भाव को दूर कर दो अन्यथा जेसे कपूर की सत्ता को 
वायु उड़ा देता है और उस के नाम को मिटा देता है ठीक 
इसी प्रकार अहंकार का वायु इष्ट कर्मों की सत्ता को अनिष्ट 
में परिणत कर देता है। धन, वल, विद्या वेभव को प्राप्त 
कर के पुरुष को परमात्मा का धन्यवाद कर के विनय 
को प्राप्त होना चाहिए जिस से दूसरों को सुख मिले। 
व्यथ अभिमान किसी के सुख का कारण नहीं होता । 

प्रसंगा5५गत कोशों का निरूपणा भी साधु है 
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उपनिपदाजुशासनात्‌-कोशाः पञ्चविधम्‌ ॥४९॥ 
उपनिषदों में ब्रह्मविद्या का व्याख्यान है उनमें आत्म- 
साक्षात्कार का विधान है। आत्मतत्व परम सूक्ष्म है उसका 
ज्ञान दुगम है यह शास्त्र बता रहा है ।आवान्तर धम्म प्रकार 
के वोध।थ सामान्य धम -प्रकार के ज्ञान को हेतुता है। 
सूक्ष्म पदाथ की जिज्ञासा के निमित स्थूल पदार्थ का 
ज्ञान हितकर होता है अत एवं अधिकारी के सुगम वोधार्थ 
शरीरान्तगेत कोश का निरूपण किया है | अम्नमप्र, 
प्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय, ओर आनन्दमय भेद से 
पांच कोश प्रसिद्ध हैं | कोश नाम आवरण (हकने) का है 
वह किसी अन्य वस्तु की रक्षा के निमित्त ही होता है जेसे 
तलवार की रक्षार्थ म्यान को भी कोश कहते हैं इस प्रत्यक्ष 
स्थूल शरीर की अन्नमय कोश संज्ञा है । इसको पंच 
भूतात्मिक भी कहते हैं इसका यह कारण है कि इसकी 
परिस्थिति के निमित्त पृथिव्यादि पांच भूत ही हैं इनकी 
सहायता के बिना इसकी स्थिरता हो ही नहीं सकती । इस 
अ्रन्नमय कोश को वृद्धि श्रीर पुष्टि अन्नादि से ही होती है 
ओर इसके ठीक न मिलने से यह दुर्बल होकर कार्य करने 
में असमथ हो जाता है श्रत एवं इसकी रक्षा करने से ही 
धम की रक्षा होती है सुरक्षित शरीर ही संसार सागर 
संतरण की तरणी है | यह अनित्य तो है परन्तु नित्य पर- 
मात्मा की प्राप्तिका निमित्त बन जांता है यह सम्ल है परन्तु 
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निर्मल, पवित्र मोक्ष सुख का साधन है। इस त्वक्‌, मांस, 
रुधिर, मज्जा, भेद ओर अस्थि, शुक्र समूह की अन्न मय 
कोश संज्ञा है । जब आहारादि के निमित्त से ही यह पृष्टि 
को प्राप्त होता है तव वल वर्धक, रोग निवारक, स्वास्थ्य 
रक्षक अन्न का सेवन करना ही उचित-हैउसका लक्षणयहहै- 
अश्नं त्रिविध॑ हित--मित--ऋतञ्च ॥६०। 

वह ही आहार ठीक है जो जीवन के लिए हितकर 
हो । केवल स्वाद लिप्सा से ही भोजन करना विशेष लाभ- 
दायक नहीं होता है प्रत्युत उस से कभी २ हानि होने की 
भी सम्भावना है। रसना इन्द्रिय के अधीन मनुष्य ने ऐसे 
विलक्षण भोजनों का निर्माण कर लिया है कि जिन से 
कोई भी स्वास्थ्य पर अच्छा प्रभाव नहीं पड़ता किन्तु 
रोगों की वृद्धि ही होती जाती है स्वास्थ्य रक्षा के नियमों 
का उपदेश हो रहा है स्वच्छता की ओर लोगों का ध्यान 
भी है। लग भग एक सहखत रुपया मासिक तक वेतन पाने 
वाले हैल्थ आफिसर भी कार्य पर नियुक्त हैं परन्तु रोग 
अपना वल बढ़ाते ही जाते हैं। भूल में दोष आजाने से 
केवल वाह्योपायों से क्या हो सकता है। मनुष्य का जीवन 
आहार ही है इसके बिना यह नाश को प्राप्त हो जाता है 
जब उसमें ही दोष आगया तो स्वास्थ्य का दृषित हो 
जाना अवश्यम्भावी ही है । 

द्वितीय-आहार का विशेषण मित है स्वस्थ शरीर को 
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न रहने से ही इतने अधिक प्रकार के आहारों का निर्माण 
हुआ है स्वस्थ पुरुष की क्षुव्रा कभी मन्द नहीं पड़ती है। 
क्ुधा के समय मनुष्य को जो भी आहार मिलेगा उसमें 
अधिक लज्जत होगी, क्षुधा के विना सुरस आहार भी नीरस 
प्रतीत होगा; ऐसा स्वास्थ्य-लाभ करने के लिए मनुष्य को 
परिश्रमी होना चाहिए । परिश्रमजीवी पुरुष ग्रायः अधिक 

तन्दुरुत्त और नीरोग देखने में आते हैं और बहुत अंग 
में वह चिन्ता से भो मुक्त होते हैं। वृद्धावस्था हो जाने 
पर भी उनमें काये करने की शक्ति वनी ही रहती है नाग- 
रिक लोग इसके विपरीत देखे जाते हैं | ओपध का इतना 
अधिक व्यय शहरी लोगों की सहायता से ही बढ़ा है जो 
रोग साधारण आहार के करने या उपवास चिकित्सा से 
अथवा अल्पश्रम से ही दूर हो सकता है उसकी निवृत्ति 
के लिये यह तत्काल औषध का सेवन करने लग जाते हैं 
इतना अधिक ओऔपध सेवन करना रोग वृद्धि का निदान 
है ओषध का यह स्वभाव है कि रोग को निवृत्त करके एनः 
भविष्य में उसकी आवृत्ति के निमित्त कुछ न कुछ अपना 
प्रभाव छोड़ना ही होता है जेसे आहार ही श्षुधा को मिटा 
कर कालान्तर में उसको लगाने का निमित्त वनता है इस 
प्राकृतिक नियम का पालन करना अवश्यम्भावी है परन्तु 
ओऔषध सेवन पर यह नियम पूर्णतया लागू नहीं हो सकता, 


सण्ट ््ः सन्मार्ग दर्शन ्े 
उसका इतनां अधिक उपयोग करना लाभदायक सिद्ध नहीं 
हो रहा अतएणव मनुष्य को स्वास्थ्य-रक्षा के नियमों पर 
विशेष ध्यान देना चाहिए | इसमें दोष आजाने से संसार 
की समस्त वस्तु अहितकर प्रतीत होती हैं। रुग्णपुरुष का 
जीवन दूसरों के अधीन हो जाता है सर्वदा चिन्तातुर रहने 
की उसकी प्रकृति वन जाती है तब उसकी प्रसन्नता का कारण 
(घन, वन, गृह, जन आदि) कोई भी वस्तु नहीं रहती है 
अतणव सृष्टि के समस्त पदार्थों में स्वास्थ्य का दूसरा स्थान 
है इस लिए मित आहार करने से तन्दुरुस्ती साथ देती है 
क्षपा ठीक लग जाने से भोजन करना, अल्प श्षुधा या कुछ 
रुचि शेष रहने से भोजन का त्याग करना स्वास्थ्य रक्षा के 
नियमों में एक उच्चतम नियम है इसके पालन करने से 
मनुष्य कभी दीघेरोगी नहीं होता और न कभी उस का 
स्वास्थ्य ही विगड़ता है। नागरिक लोगों के आहार में बहुत 
ही भेद हो चुका है इस कारण से उनकी अवस्था में विगड़ 
गई है और उसके सुधार के निमित्त ओपध सेवन में रुचि 
बढ़ती जाती है इसका अधिक वर्णन आगे किया जायगा। 
भोजन का तृतीय विशेषण ऋत है-प्रकृति नियम के 
आधीन प्रत्येक समय में ओपध (फलादि) अनेक प्रकार के 
उत्पन्न होते ही रहते हैं।देश, काल इस नियम का सहकारी 
कारण है यदि मनुष्य प्रकृति के अनुकूल अल्प भी उस 
नियम का सेवन करे तो स्वास्थ्य सर्वेदा बड़ा ही सुन्दर 
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रहे | यद्दवि आप विचार दृष्टि से अभ्यास करें तो प्राकृतिक 

नियम विलक्षण कार्य करता हुआ दिखाई देता है | शीत- 
काल में यदि सदीं का रुख बाहर की ओर होता जाता है 
तो उस काल में उष्णता की गति अभ्यन्तर की ओर झुकती 
जाती है। यह ही कारण है कि ग्रीष्म ऋतु में कृपादि का 
जल शीतल होता है ओर शीत ऋतु में उष्ण हो जाता है 
बाहर की उष्णता को अन्दर का शीत और वाह्मय शीत को 
अन्दर की उष्णता सहारती है यह नियम जीवन के लिए 
उपयोगी सिद्ध हो रहा है अन्यथा जीवन की परिस्थिति 
ठीक न रहती, जसे विद॒पी वुद्धिमती माता गर्भावस्‍था से 
लेकर पांचवर्ष पर्यन्त शुद्ध परिमित और समयानुकूल आहा- 
रादि के सेवन से वालक में सौंदय को लाती और नीरोग 
बनाती है उसी प्रकार प्राणीमात्र को (मातृस्थानापन्न प्रकृति) 
नौरोग वनाने, जीवन को बढ़ाने में सदेव तत्पर रहती है। 
परन्तु इसके सूक्ष्म नियमों का परिज्ञान होना साधारण पुरुषों 
के लिए कठिन सा है यह ही काररा है कि मनुष्य स्वेच्छा- 
चारी होकर प्रकृति के नियमका उल्लंघन करता हुआ 
तन्दुरुस्ती के सुख को न उठाकर उलटा दुःख पाता है | 
जो पोदे फल के पक जाने से शुष्क हो जाते हैं प्रायः उन 
सब को ओपषधि कहते हैं यथा-गोधूम, यवादि, अन्य 
आग्रादि वृक्षों का नाम वनस्पति है यह एक सामान्य 
नियम है । प्रत्येक समय में उत्पन्न होने वांलोी वस्तु ( जो 
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आहारोपयोगी हो उस का विचार कर सेवन करने से) 
जीवन के लिये लाभदायक होती है | कुछ पदाथ तो 
ऐसे होते हैं जिनका उपयोग हर समय ही होता है और 
कुछ ऐसे होते हैं कि जिनका उपयोग सरुूमय के परिवतेन 
के साथ ही वदल जाता है जैसे कि उचष्णकाल में जल 
मिला कर और शीतकाल में उष्ण कर के दूध का पीना 
और धारोष्ण दुग्ध का पान करना प्रत्येक समय में उप- 
योगी है इस नियम के साथ मनुष्य को प्रकृति का ज्ञान 
होना उचित ही है । सम्प्रति मनुष्य की प्रकृति आहार के 
विपरीत होजाने से यथा परिस्थिति से कुछ फिसल गई 
है वहुत से पुरुष ऐसे देखे जाते हैं कि जिनको स्वाभाविक 
दुग्ध प्रतिकूल ओर अस्वाभाविक चाय अनुकूल होती है 
समझ में नहीं आता कि यह विपरीत नियम मनुष्यजीवन 
के लिए केसे हितकर सिद्ध हुआ | दुग्ध का सूक्ष्मांश गर्म- 
स्थ वालक को भी मिलता है और पुनः तीन वर्ष पर्यन्त 
बालक को दुग्धपान करना माताका हो अथवा गोआदि का 
जीवन के लिए अनिवाय है।जीवन के लिये ऐसा हितकर 
पदार्थ मनुष्य प्रकृति के विपरीत केसे हुआ ? यह केवल 
विपरीतकारिता का ग्रभाव है। जेसे मारक विष भी सेवन 
करने से मनुष्य प्रकृति के अनुकूल और मनुष्य प्रकृति विष 
के अनुकूल हो जाती है। वस यह ही नियम प्रत्येक वस्तु 
प्र लागू हो सकता है। समझ लेना चाहिए कि सम्प्रति 
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मनुष्य ने आहार को विगाड़ा है इस लिए हर समय उसके 
लिए व्यथ उधेड़ बुन का पसारा है । संसार में अनन्त 
वस्तु उत्पन्न होती हैं | जो खाद्य पदार्थ हैं उन सव को 
खाने की और जिस से जो कार्य बनता हो उस के बनाने 
की प्रकृति आज्ञा देती है इस में ही लाभ है और इसके 
विपरीत चलने में हानि ही है। भोजन का बनाना अग्नि 
पर वाटिका का लगाना हैं। यदि भोजन ध्यान और 
समय के ज्ञान से वनाया जायओऔर उचित समय पर खाया 
जाय तो यह स्वादु, रुचिकर ओर स्वास्थ्य रक्षा में बड़ा ही 
हित कर होता है। प्राचीन आये स्रियां भोजन प्रकार और 
युक्ति युक्त आहार के विचारसे सन्‍्तान को बहुत अंश में 
सुन्दर, सुडोल,सवल और नीरोग वनादेती थीं और वालक- 
पन में ही बालकों को पूरे श्रम से, हितकर शिक्षासे सुवोध 
बनाने में यत्र करती थीं और इस काये को भली भांति 
सम्पादन करना अपना मुख्य काये मानती थीं उनको यह 
ज्ञान था कि भोजन एक ओऔषध है जो शरोर के साथ 
उत्पन्न होने वाली बीमारी (क्षुधा) को मिटाता और फिर 
कुछ समय पश्चात्‌ क्षुधा को लगाता है जिससे ज्वरादि रोग 
भी वहुत अंश में पीछा छोड़ देते हैं। यदि समयोचित भोजन 
स्वच्छ और रुचिकर हो तो उसको वलवधक, रोग 
नाशक और हथषप्रद अवश्य ही होना चाहिए | इसके साथ २ 
स्वास्थ्य के अन्य नियमों का भी (जो इसके सहायक हों) 


हा मा बदन 
आदर करना उचित है । सम्प्रति भी महाराष्ट और गुजरात 
प्रान्त के सदगृहस्थों में खियां भोजन बनने में कुछ न्‍्यूनता 
के साथ प्राचीन आये स्रियों का अनुकरण करती हुई देखी 
जाती हैं | पम्जाव में इस वात की वहुत कमी है इनको 
न समय का ध्यान और न भोजन बनाने का ही ठीक २ 
ज्ञान । शरीर को दृढ़, सुन्दर और नीरोग बनाने के लिए 
भोजन का ज्ञान स्त्रियों को अवश्यही होना चाहिये और इस 
को पूरे ध्यान से बताना चाहिए। अब इस मध्यवत्तीं 
झआलाप को छोड़ कर प्रकृत विषय पर ध्यान देना चाहिए। 
यह स्थूलशरीर जो सब को प्रत्यक्ष है इसका नाम अन्नमय- 
कोश है यह पूर्व कहा गया है। 
प्राणमथकोशस्तु द्वितोयः सर्वेपां प्र णिनां जीवनम ॥६१॥ 

द्विवीय-प्राशमय कोश अन्नमय कोश का अन्‍्तरात्मा 
और सव प्राणियों के जीवनका निमित्त है जो वस्तु जिसके 
अन्दर हो उसको उपचार से उसका आत्मा कहते हैं अत 
एवं प्राशमय कोश को स्थूल शरीर के अन्तगंत होने से 
उसका आत्मा कहा गया है । प्राण की गति का निरोध 
करने ओर नियम पूर्वक चलाने के लिए इस स्थूल शरीर 
की ज्ञानपूर्वकत और सुदृढ़ रचना की गई है अन्यथा उस 
का रुकना बहुत ही कठिन या असम्भव था । प्राण केवल 
वायु ही नहीं किन्तु अग्नि, जल और वायु तीनों के 
संघात का नाम है वायु तो स्वभावसे ही चंचल होता है 
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किन्तु जब उसको अग्नि और जलकी सहायता मिल जाती 
है| तब वः वड़ा ही तीत्र और प्रचणड आधात करने में 
समथ हो जाता है ओर शरीर में अनेक छिद्र होने से जिस 
और से चाहता उस ही ओर से निकल जाता है इसकी रोक 
थाम ओर जीवनधाम को स्थिर करने के लिए स्थूल शरीर 
की अद्भुत रचना की गईं है यह स्थूल के समान ही अन्दर 
फेला हुआ है इसके ही प्रताप से वालक युवा वनता और 
इसके ही दोबेल्य से युवा वृद्ध हो जाता है इसके ठीक हो 
जाने से वीमार तन्दरुत्त अ।र इसके दृषित हो जाने से 
स्वस्थ रोगी हो जाता है| उपनिषद्‌ में सूक्ष्म इन्द्रियों का 
नाम भी प्राण कहा है नाभिचक्र इसका मूलाधार है इस 
स्थान से ही प्राण का आवात सव शरीर में रुधिर को इधर 
उधर ले जाने में और शरीर को स्वस्थ वनाने में काम 
करता है सूक्ष्म इन्द्रिय और श्वास प्रथ्नासके सहित शरीरा- 
न्तरवत्ती समत्त वायु का नाम प्राणमय कोश है। इसका 
कार्य क्षुव की लगाना, अन्न का पचाना, शरीर को फुर्तीला 
बनाना, उछल कूद और दोड़ धूपादि करना है। आप 
विचार करें कि मस्तिष्क विचार और शरौर कार्य करता 
हुआ थकावट में आकर अभने २ काम को छोड़ देता है 
नेत्र और श्रोत्रादि इन्द्रियअपने २ विषयों को अनुभव करती 
हुई उपराम को प्राप्त हो जाती हैं परन्तु प्राण श्रम से अपना 
काये कभी भी वन्द्‌ नहीं करता और सदेव जागरूक है 
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कभी भी थकावर में नहीं आता | इसकी रचना से प्रभु 
की महिमा की प्रसिद्धि होती है। टशन्त-खेलने वाले वालक 
फुटवाल में वायु को भरते हैं फुटबाल की बाह्य सीमाने वायु 
को रोका और विरुद्ध हुईं वायु के द्वारा (आधात मिलने से) 
उसका ऊपर को जाना और भूमि पर पड़ते ही तत्काल 
फिर ऊपर को उछलना होता ही रहता हैं ठीक इसी प्रकार 
शरीर ने प्राण दायु की रोक थाम की हुई है ओर उसने 
अपने वेग से शरीर को प्रत्येक कार्य में सहारा दिया हुआ 
है फुटवालकी वायुके निकल जानेसे वह वेकार होजाती है 
और प्राणवायु के अभावसे जीवन शक्ति भी दृष्टि में नहीं 
आती है। अब मनोमय कोशका निरूपण किया जाता है- 
मनस्तन्त्राणि इन्द्रियाणि ॥६२॥ 

स्थूल शरीर की अपक्षा प्राशमयकोश सूक्ष्म है परन्तु 
मनोमय कोश की अप क्षा यह स्थूल जाना जाता है अतएव 
प्राशमयकोश का मनोमयकोश अनन्‍्तरात्मा कहा गया है। 
जितनी इन्द्रियां हैं वह सब मन के अश्रधीन हैं इसकी अनु- 
पस्थिति में कोई भी इन्द्रिय अपना काम नहीं करती 
इसके मेल से ही प्रत्येक इन्द्रिय अपना कारये करने में साव- 
धान हो जाती डै अतएवं विषयों की ओर गति करती हुईं 
इन्द्रियों के वेग को रोकने का यह ही ठीक उपाय है कि 
मन में सद्विचारों का उदय और दुर्विकल्पों का अ्रस्त हो। 
पुरुष यदि अपने सुधारने का विचारपूर्वक अभ्यास करे तो 
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सफल हो सकता है । यदि एक पुरुष किसी कार्य को कर 
संकता है तो उसको दूसरा भी कर सकता है यह दृष््चर 
है इन्द्रियों की प्रवृत्ति स्वभावतः विषयों की ओर होती है 
इनकी रचना प्राकृतिक नियम से ऐसी ही है परन्तु नियम 
का भड़ करके प्रवृत्त होने में हानि और नियम का पालन 
करने में लाभ है। मन को समाहित करने के उपाय शास्त्रों 
में विद्यमान और महात्माओं के अनुभव सिद्ध हैं अतएव 
स्वाध्याय और सत्सड् करना ही चाहिए । 

मन सूक्ष्म पदार्थ है इसका यह स्वभाव है कि सुषृप्ति 
में इसकी शक्ति का संकोच, स्वप्रावस्था में विकाश और 
जागृत में संकोच विकाश दोनों होते रहते हैं। यह ही 
विद्या और अविद्या का स्थान है इसके ही निमित्त से वनन्‍्ध 
और मोक्ष का व्यापार है । सत्पुरुषों को इस के सुधारने 
के लिए यम-नियमों के पालन करने में प्यार है इस की 
सूक्ष्मग ति, गौरा तथा मुख्यभाव से सर्वन्द्रियों में व्याप्त है। 

इस कारण से ही यह एक काल में एक ज्ञान की उत्पन्न 
करता है न्याय दर्शन में ऐसा ही संकेत किया है। प्राण- 
मय कोश में इस मनोमय कोश की सूक्ष्मसत्ता का सद्भाव 
है । मनोमय कोश में राग, द्वेष, हष, अनुकूलता में सुख, 
प्रतिकूलता में दुःख, विपयभोग में प्रवृत्ति, कदा चित्‌ उदासीनता 
से निवृत्ति आदि की तारतम्यता से गुण-दोष बने ही रहते 
हैं । इस लिए वेदों में यह प्राथना है कि मेरे मन में शिव- 
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संकल्प हों । मस्त हाथी को जेसे उसका महावत अंकुश के 
द्वारा मार्ग में चलाता है ठीक इसी प्रकार मागे को छोड़ 
कर कुमाग में जाते हुए मन को विद्वान लोगों ने ज्ञानांकुश 
से सरल बना कर सनन्‍्मागे में चलाया और आनन्द पाया है 
विज्ञाममय कोश-- 
विशानवर्ठ स्वेबलप्रधानम्‌ ॥६३॥ 

सर्व प्रकार के बलों में विज्ञान का वल ही प्रधान 
(मुख्य) है यह ही अभ्युदय और निश्रेयस सुख का साधन 
है विज्ञानमयकोश सूक्ष्म है इसलिए मनोमयकोश का अन्त- 
रात्मा कहा गया है । मनके सुधरने से सबका सुधार पूर्व 
बताया गया था किन्तु अब विज्ञान को सर्वे प्रकार के सुखों 
का साधन वताया जा रहा है इसका यह कारण है कि वह 
ही मन ठीक मां का अनुसरण करता है जिसको विज्ञान 
बल देता है अन्यथा विज्ञानहीन पुरुष का मन अल्प संकल्प 
या कुसंकल्प ही करता रहता है जिससे यथाथे में न लोक 
सुख और न परमार्थ सुख ही प्राप्र होता है मन-इन्द्रिय और 
शरीर का विज्ञान स्वामी है जेसे राजा अपनी सेना को 
स्वस्व काये में नियुक्त करता है उसी प्रकार विज्ञान इनसे 
काम लेता है । इस हेतु से मानसिक विचारों को उस के 
अधिकाराधीन कहना कुछ अनुचित नहीं है। वेद यह बताता 
है कि ईभरज्ञान के सहारे इस सृष्टिकी रचना है और मनु- 
प्य ज्ञान का पसारा सब संसार में देखा जाता है। यह 
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प्रत्यक्ष हो रहा है कि प्रत्येक वस्तु में कोई न कोई भुण 
होता है और कोई गुण किसी अन्य गुण के सध्योग से 
अदभुत शक्ति को प्रकट करता है। यह सव विज्ञान की ही 
महिमा है जितना यह विमल हो जाता है उतना ही अभ्युदय 
फल सामने आता है इसकी न्यूनता से न्‍्यून और अधिकता 
से संसारमागं सरल और मनुप्य समाज सबल हो जाता है। 
यह ही सत्कर्मों का प्रसारके और मनुष्यसमाज के हितकर 
नियमों का विस्तारक है इसकी महिमा से ईश्वर की प्राप्ति 
और स्वरूपोपलब्धि होती है । सूक्ष्म होने से मनोमयकोश 
में इसकी व्याप्ति है।यदि यह विपरीत वासनाओं के आघात 
श्रे अवल न होजाय तो विज्ञानमय कोश सदसद्विवेचन, 
हिता5हित के निवेचन, श्रद्धा के विकाश, विश्वास के प्रकाश 
परसुख दशेन में हे, परदुःख दूर करने में विमर्ष, स्वच्छता 
से प्रीति, मलिनता से भीति, निरभेयत्र और उदारता का 
स्थान बन जाता है। इसकी सहायता से साधारण पुरुष 
भी लोकीपकार करने में निपुणा होजाता है।आननन्‍्दमयकोष 
आनन्द्मयोपरुष्धमंनुप्यक्तेव्यपरिसमापत्ति कृतकृत्यता च ॥६४॥ 

परमेभ्वर आनन्दमय (प्रचुर आनन्द) है। उसके साक्षा- 
त्कार से जीवात्मा आनन्दवाला होकर कृतकृत्य हो जाता 
है। यहां पर ही पुरुष कत्तेव्य की परिसमाप्ति हो जाती है 
इस दृष्टि से तो कोश चार ही जाने जाते हैं क्योंकि पञचम 
स्थान तो स्वरूप साक्षात्कार ओर परमात्मदशन का है । 
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शुद्धाहार से शरीर सवल, प्राणायामाभ्यास और चिन्ता- 
त्याग से प्राण सकल, शिवसंकल्प से मन विमज्, विद्या- 
विचार ओर सत्संग से विज्ञान सफल हो जाता है। पश्चात्‌ 
जीवात्मा को स्वरूप के जानने ओर परमात्मा को पहचानने 
के निमित्त अन्य कोई उपय शेत्र नहों रह जाता है। 
तालकालिक इस पूर्णाधिकारी में अवविफार का किह्चित्‌ 
भी पक नहीं रहता है परन्तु उपनियद में पतचमकोश का 
वर्णन करने में कुछ रहस्य होगा | इसकों ठीक कहा नहीं 
जा सकता । यदि इसको तक की कभांटी पर परखे तो यह 
सिद्ध होता है कि कोई आवरण अवरयमेव है जिससे जीवात्मा 
अपने अन्तर रहनेवााले परमात्मा का साक्षास्कार नहीं करता। 
अतएव प्रभुदशन के निमित्त सत्मंग ओर विद्याविचार से 
उस (आवरण) के हटाने में लगातार यत्न करता रहता है 
आत्मा को अल्पज्ञता हो वह आवरण है जो उसको महान 
लाभ से वज्चित रखती है।यदि अविदया सहचारिणी अल्प- 
ज्ञता को आवरण स्व॑कार किया जावे तो कोश पांच ही 
हैं जिस प्रकार शरीशादि कोशों का (विवेचनशक्ति से स्वरू- 
पोपलब्धि के निमित्त) निराकरण करना होता है उस ही 
प्रकार अल्पज्ञता का परित्याग करफे आत्मा को शिशेषज्ञता 
की कोटि में आना ही होता है इससे अन्य कोई मांगे नहों । 
पूष पृ कोश्न की अपश्षा से उत्तरोत्तर कोश सक्ष्मात्‌ 

है अतणएब अन्नानजन्य अल्पन्नबा के कोश (जिम थे 
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आत्मस्वरूप को आवृत्त किया हुआ है) का दूर होना अति 
परिश्रम साध्य है| इसके ही कारण आत्मा का देहादि में 
अध्यास और पुनः इम से अविद्या वलवती होती जाती है 
चक्रश्रमण के समान इसका आवर्तन कब से है और कब 
तक रहेगा यह निश्चय नहीं हो सकता इसके हटाने के 
निमित्त इन कोशों का निर्वेचन किया जाता है जिस से 

दादि अध्याम टूटकर अविद्याग्रन्थि छूटकर स्वस्वरूप का 
आविष्कार ओर परमात्मदर्शन का साक्षातकार हो अविद्या 
के मन्द पड़ते ही श्रद्धा, विधास, प्रसन्नता, एकाग्रवृ त्ति, विषय- 
वासना की निवृत्ति शोर सदगुणों में प्रीति होने लगती है। 
ऐसी अपयस्था का आना पूर्वाटश की सहायता, परेशकृपा 
ओर पुरुषार्थ की उत्तमता का फल है। यत करना प्रत्येक 
पुरुष का कत्तेव्य है परन्तु यह स्थान सव को प्राप्त नहीं हो 
सकता । सृश्म विचारधारा में जाने के लिए स्थूल तरड् 
का ज्ञान अवश्यम्भावी है। सूक्ष्म लक्ष्य को वेधन करने के 
लिए स्थूल लक्ष्य पर अभ्यास करना ही होता है क्योंकि 
आत्मतत्व परम ध्क्ष्म है उस के परिज्ञान के हेतु पञ्चकोशों 
की विवेचना की गई है । अन्न, प्राण, मन, विज्ञान और 
आनन्द यह शब्द अन्य लोकिक वस्तुओं के वाचक होते हुए 
भी आत्मा के भी वोधक हैं । छान्दोग्योपनिषद्‌ में गाथा 
है कि इन्द्र और विरोचन आत्मविचाराथ भ्रद्धान्वित हो 
कर ग्रजापति के निकट पहुंचे उस महात्मा ने इन दोनों को 
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कुछ समय के लिए (प्रदर्शित नियम पालन करते हुए उन 
की श्रद्धा, जिज्ञासा और प्रेम की जांच पड़ताल करने के 
निमित्त) ठहरने की आज्ञा दी, उन दोनों ने आचार्य की 
उक्तिका आदर करते हुए यथोक्त समय सप्रेम व्यतीत किया 
तत्पश्चात्‌ प्रजापति ने उन दोनों जिज्नासुओं को दपणा में 
उनके ही प्रतिविम्ब को दिखाकर यही आत्मा है जिसको 
तुम देखते हो' ऐसा उपदेश किया है| एक ही वात थी 
केवल समझने में भेद था उन में से इन्द्र विचार तरड्ढ में 
तरने ओर आगे बढ़ने लगा । वह तो यथाथ में आत्मवेत्ता 
होगया ओर विरोचन इस शरीर को ही आत्मा समझ कर 
इसके पालनपोषण में ही समय बिताने लगा अतएव इन्द्र 
आत्मविचार द्वारा शोक, मोह से पार होगया और विरोचन 
विपरीत ज्ञान से उसके मंझधार में ही रहा । 

केन उपनिषद्‌ में आत्मा को मन का मन और प्राणों 
का प्राण कहा है। विज्ञान, प्रऩ्ान नाम आत्मा के लिए 
आते हैं। आन्नद आत्मा का स्ररूप प्रसिद्ध ही है। यह 
वचन केवल साक्षी के लिए दिखाये गए हैं । 

साधारणतया कोशविवेचन सुगसबोधार्थम_॥६५॥ 

अब उपरोक्त कोशों का कुठ विवेचन सरल वोध के 
लिए किया जाता है। यद्यपि कोश शब्द के कथन से ही 
इनमें आत्मबुद्धि सिद्ध नहीं होती तथापि स्थूजा निखनन 
न्याय से दृढ़ निश्चय के लिए निरूपण करना संगत 
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ही प्रतीत होता है।मुख्य आत्मा गौण आत्मा और मिथ्या 
आत्मा तीन प्रकार का है ऐसा विचार किया है। आत्मा 
में आत्मवुद्धि होना मुख्यात्मा है यह यथार्थ विचार सर्व 
दुःख विनिवृत्ति का कारण है। शरीरादि में अध्यासवशात्‌ 
आत्मवोध होना गौण आत्मा कहा जाता है। यह अविया 
है जो अनात्मवस्तु में ऋत्मा का प्रत्यय कराती है । फल 
धनादि में आत्मा का ज्ञान मिथ्या आत्मा जाना जाता है। 
पुत्र को तो आत्मा का स्वरूप ही वेदादि शाख्र उपचार से 
कहते हैं और धन में परंपरा से शारीरिक सुख का साधन 
होने से साधारण पुरुष आत्मवत्‌ व्यवहार करते हैं । मिथ्या 
आत्माओऔर गोण आत्मा का चित्र अविद्या की भित्ती पर ही 
खेंचा जाता है। जब तक अविद्या की सत्ता का सदभाव 
है तव तक इस मिथ्या व्यापार का प्रादुर्भाव है । अविद्या 
के दूर होने से विद्या प्रकाश में, आत्मा का निजसवरूप में 
अवस्थान और परमात्मा का परित्ञान हो जाता है। सब 
शार्तरों का यह ही संझेत, सर विद्याओं का यह ही इशारा 
और इसमें ही मनुष्य जन्म की सफलता है । अन्यथा 
अन्य सुख तो शरीरान्‍्तरों में भी जीवात्मा को अनायास प्राप्त 
ही हैं केवल एतदर्थ ही इस को सर्वोत्तम ज्ञान का साधन 
मलुब्य शरीर प्राप्त हुआ है । 

ननु-स्थूलदर्शी अनेक पुरुष देहादि संघात को ही 
आत्मा मानते ओर इसके अतिरिक्त अन्य आत्मा कोई नहीं 
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है ऐसा जानते हैं। उन का कथन है कि कई हस्तपादादि 
अंगों के मिलने से अंगी शरीर में ही चेतनता का व्यापार 
होता है। गमन, उत्थान, संकोच और विकाश का व्यवहार 
शरीर में प्रसिद्ध ही है। नेत्र से दर्शन, श्रोत्र से श्रवण, 
वाकू से वचन, हस्त से आदान इत्यादि व्यापार प्रकट हैं 
ऐसी अवस्था के देखने से शरीर से भिन्न आत्मा की कल्पना 
युक्त प्रतीत नहीं होती। अंगांगी भाव से समस्त कार्य चल 
रहा है जिस प्रकार संपरिणाम से चेतनता हो जाती है उसी 
प्रकार विपरिणाम से अस्त भी हो जाती है। 

समाधि-इस सिद्धान्त में यह प्रथम दोष है कि कृत 
की हानि और अऊकृत का अभ्युपगम होगा। पुरुष जिन शुभ 
कर्मों का अनुष्ठान करता है वह उसके फल से तो वंचित 
रहेगा क्योंकि वह सबे कृत कम देहावसान के साथ ही नाश 
हो जायेंगे | इस प्रकार कृत की हानि होगी और जो सुख 
दुःख संग्रति प्राप्त है वह किसी कम का फल न होने से 
अकृत की ही प्राप्ति है। इस प्रकार देहात्मवादी के मत में 
तो किसी को भी शुभ कर्मानुष्ठान में रुचि ही नहीं रहेगी, 
उन्हें इस धिद्धान्त के आधार पर फल लाने के लिए किसी 
भी बीज की आवश्यकता नहीं रहती । यह प्रत्यक्ष विरुद्ध 
सिद्धान्त किसी भी समझदार को स्वीकार नहीं होगा और 
यह परोक्षणतुला पर भी पूरा नहीं उतरता, प्रत्युत लोक- 
प्रवृत्तिस्वच्छन्द एवं उद्दरड होकर अनथ के उदय ओर अर्थ 
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के अस्त का निमित्त ही हो जाती है। आप वताएँ कि राज- 
नियम से अगुभ कर्म कत्ता दस्ड और शुभ कर्म करने वाले 
को सुख क्‍यों मिलता हैं | यदि आप कहे कि यह देह 
सहित वर्तमान काल कृत कर्मों का फल है तो वर्तमान 
सहचारी भूत और भविष्यत्‌ काल में कर्म फल का संचार 
केसे नहीं होगा ? वर्तमान के विना भ्रूत और भविष्य की 
प्रतीति तथा इनके बिना वर्तमान की सिद्धि नहीं हो सकती 
अतएवं जब आप वतेमानयुत कम और फल दोनों को 
मानते हैं तो यह कथन युक्तिसंगत नहीं कि वर्तमान 
शरीर किसी कर्म का फल्ष नहीं । आप के सिद्धान्तानुकूल 
तो जब कम किया था तब फलावाप्ति है दोनों अवस्थाश्रों 
में वर्तमान विद्यमान है और अन्य प्रकार से कर्म सदेव फल 
से पूरे ही होता है। समकाल कम फल होने से दांनों में 
कोई भेद नहीं रहेगा जिधमसे कनेकत विचार व्यवस्था की 
हानि होगी अतणव आपके मत में भी तो यह विचार सिद्ध 
है कि वर्तमान कम का फल भावी होता है। अतएव यह 
वतमानकालिक शरीर रूपी फल का सकलांग या विकलांग, 
सस्‍्वरूपी या कुरूपी होना भूतकालिक कर्म के आधीन है 
यह माना जाता है ओर जहां कम ओर फक्ञ की प्रतीति 
एक साथ होती है वह क्रियाजन्य फल है कमेफल नहीं 
है। यथा-उसन्स ग्राम को जाता है यहां गमन क्रिया का 
फल स्रहचर होकर ग्राम प्राप्ति का हेतु है। यदि क्रिया में 
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किचित्‌ भी फल न हो तो कदापि कम प्राप्त नहीं होगा कर्म 
प्राप्ति के अनन्नर ही क्रिया और तत्फल का नाश होजाता 
है ग्रतणव देहात्मवादी के मत में अविश्वास प्रसंग होता है । 
द्वितीय दोष यह है-कि देह वाल्य, युवा और वृद्धा- 
वसथा से घिरा हुआ है एकरस नहीं रहता । प्रकृति जन्य 
देहादि सादि सान्‍त होने से किंसी अन्य वंस्तु को (जो 
स्थिर स्रभाव हो ) सिद्ध करते हैं अन्यथा इन शरीरादि 
का परिणाम में आना और विकृति में चले जाना वन ही 
नहीं सकता । प्रकृति और तज्जन्य वस्तुओं से आत्मा 
का स्वरूप विलक्षण है। क्षणभंगुर देहादि को आत्मा मानना 
तो ठीक प्रतीत नहीं होता । कार्य की अपेक्षा कारण 
महत्‌ और पूर्ण होता है अतणव देहादि कार्य का जो कारण 
है उसको आत्मा मानना उचित होगा इस प्रकार उत्तरोत्तर 
गति करने से अनवस्थादोष सम्पूर्ण व्यवस्था को दूषित करके 
किसी भी नियम को स्थिर नहीं होने देगा अतए्व त्याग 
ही करना पड़ेगा । 
तृतीय दोष-देहात्म वादी के मत में यह है कि एका- 
त्मवाद की हानि होकर अनेकात्मा सिद्ध होता है। नेत्र रूप 
दर्शन का, श्रोत्र श्रवण का, इत्यादि कार्य तो करते हैं परन्तु 
उन का परस्पर विरोध है एक का ज्ञान दूसरे को नहीं 
होता। प्रत्येक इन्द्रिय का कार्य भिन्‍न २ होने से बोध तो 
होगा परन्तु आप के मत में व्यवस्था केसे वनेगी। जबकि 
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एक को सर्वा्थ का ग्रहण न हो यथा-प्रृथक प्रथक मार्गों 
में चलने वाले पथिकों का न मेल ही होता है और 
न विचार साम्यता ही होती है। हां यदि एक पुरुष ने 
उन सब को किसी कारये के लिए भेजा हो तो उन सब के 
कार्यों का ज्ञान एक को अवश्य ही होंगा। जेसे एक 
पोस्टमास्टर अनेक चिट्टीरसानों को भिन्न २ ग्रामों में भेजता 
है और वह कारये करके लौट कर पोस्टमास्टर को सब 
वृत्तान्त सुना देते हैं इस प्रकार एकात्मवाद की व्यवस्था 
तो ठीक विचार में आती है अनेकात्मयाद में नहीं । 
ननु-अवब इसके आगे प्राणात्मवादी का लोकग्रसिद्ध 
यह कथन है कि जब तक श्वासा तब तक जीवन की 
आशा' वनी रहती है और मृतशरीर सर्वोग ठीक होने पर 
भी प्राण के वियोग से जीवित नहीं देखा जाता । इस 
अन्वय और व्यतिरेक से जिसके होने से जिसका होना श्र 
न होने में न होना सिद्ध हो वह ही उसका आत्मा जाना 
जाएगा | अतणव प्राण के संयोग से शरीर जीवित और 
वियोग में मृत माना जाता है अ्रतएव प्राण को ही आत्मा 
मानना युक्तियुक्त प्रतीत होता है । शरीर का पूर्णांग होने 
से पूवे गर्भावस्‍था में ही इस का आयान और इस के 
निर्याण से शरीर का अन्त हो जाता है इस निदशन से 
इसके आत्मा होने में सन्देह क्या हो सकता है ? जब सर्वाग 
शरीर थकावट में आजाता है तब भी ग्राण का कार्य कदापि 
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नहीं रुकता । इस प्रत्यक्ष सिद्ध बात को त्याग कर परोक्ष 
में मति करना वुद्धिमानों का काम नहीं है । 
समाधि-यद्यपि प्राण जीवन का सर्वोत्तम अंग है तथापि 
इस को प्रकृति का कार्य होने से आत्मा की पंददी नहीं 
मिल सकती | प्राणका प्रधान अंश वायु है तथापि उसको 
बलवान वेगवान बनाने और उसमें तीव्रता लानेके लिये उस 
के सहायक अभि और जल भी उसमें विद्यमान हैं अतएव 
प्राण संयोगी द्रव्य होनेसे आत्मा नहों माना जा सकता। 
आत्मा निरवयव वस्तु है। आत्माकेस्वरूप को निरूपण 
करनेवाले विद्वानों का यह सिद्ध सिद्धान्त है। 
द्वितीय विकल्प-सुषुप्ति अवस्था में जब इन्द्रिय और 
मन विलीन होकर अपना अपना काये छोड़ देते हैं तो प्राण 
अपना काये करता हुआ देखा जाता है । सर्वावस्था में 
उसकी समानता प्रत्यक्ष है परन्तु यदि तत्काल सुपुप्त पुरुष 
के समीप कोई मारक जन्तु आजाव तो वह सावधान नहीं होता 
और यदि कोई उसकी सुख सामग्री को ले जावे तो उसको 
ज्ञान नहीं होता इससे जाना जाता है कि प्राण भी चतना 
रहित और जड़ता सहित होने से आन्मा नहीं हो सकता । 
तृतीय विकल्ण-देहात्मवादी के समान प्राण और उस 
की मति प्रत्यक्ष होने से कोई परोक्ष वस्तु ऐसी होनी ही 
चाहिए जिसको इसका प्रत्यक्ष होरहा है। प्राण को इसका 
ज्ञान नहीं हो सकता है उपयुक्त शेष वाधक हो जायेंगे । 
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इस से अतिरिक्त आत्मा न मानने से पुनः व्यवस्था केसे 
बनेगी ? व्यवस्था के होते हुए अव्यवस्था में जाने से मर्यादा 
का भंग होगा जो किसी भी समझदार को अभिमत नहीं । 
झतः आत्मा इससे कोई अन्य वस्तु है यह मानना ही पड़ेगा। 

ननु-यदि प्राण आत्मा नहों है तो मन आत्मा 
होगा ? समाधि-देहादिवत्‌ मन को भी प्रकृति का कार्य होने 
से आत्मा नहीं कहा जा सकता । आत्मा न तो किसी 
कारण का कार्य ओर न वह किसी काय का कारण है। 
इन दोनों व्यवस्थाओं से पृथक होना उसका स्वभाव है । 
मन प्रकृति का द्वितीय परिणाम है अ्रतएव प्रकृति से किचित्‌ 
स्थूल और समस्त प्रपञचवर्ग से सूक्ष्म है इस लिए समस्त 
विकृत जगत्‌ किसी कार्य की सिद्धि का पूर्वापर व्यापार से 
साधन तो है परन्तु साधक नहीं हो सकता । जेसे नेत्रादि 
इन्द्रिय रूपादि ज्ञान का करण हैं तद्गबत्‌ सुख, दुःख, इच्छा, 
द्वेष, प्राप्ति, प्रतिषिधष का साधन है | मन को आत्मा 
स्वीकार करने में किसी अन्य करण का होना आवश्यक है 
ओर मन को साधन मानने से आत्मा सिद्ध ही है। ऐसी 
अवस्था में तो केवल नाम भेद हुआ किसी ने मन कहा 
दूसरा उसको आत्मा कहता है। यह न विवाद का स्थान 
और न इस में कोई संदेह का उत्थान ही है। 

द्वितीय विकल्प-लोकप्रसिद्ध ?शन्त से भी मन संकल्प 
विकल्प और सुखदुःखज्ञान का साधन ही सिद्ध होता है 
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साधक नहीं।यदि ऐसा विचार करें कि आत्मा को संकल्प 
आदि करने में मन की आवश्यकता ही नहीं है वह इसमें 
स्वयं ही समर्थ है तव यह उलझन पड़ जाती है कि जिस 
प्रकार मन की सहायता के बिना आत्मा संकल्प कर सकता 
है ठीक उसी प्रकार आत्मा को रूपादि दर्शन के लिए 
नेत्रादि इन्द्रियों की कोई आवश्यकता नहीं होगी। इसका 
सुलझाना कठिन हो जायगा। यह लोक सिद्ध है कि प्रत्यक्ष 
का कभी विरोध नहीं होता केवल विरोध करनेवाला ही 
विरोधी सिद्ध होता है ग्रतएव नेत्रादि की अपेक्षासे आत्मा 
को मन अधिक उपयोगी है । आत्मा का सीधा सम्बन्ध 
इन्द्रियों के साथ नहीं हो सकता । जब होगा तब मन के 
द्वारा ही । यह ही कारश है कि मन की अनुपस्थिति में 
कोई भी इन्द्रिय अपना कार्य नहीं करती, इसी कारण 
यह लोकोक्ति है कि मेरा मन इधर उधर था अतएव मेंने 
शाप के कथन को नहीं सुना | इस विचार के आधार पर 
तो मन करण ही माना जाता है इसको आत्मा का स्थान 
नहीं मिल सकता । वह इस से भिन्न वस्त्वन्तर है। यदि 
मन आत्मा की पदवी नहीं पा सकता तो मन के अधीन 
रहनेवाली इन्द्रियों का आत्मस्वभाव में निराकरण स्वयं 
सिद्ध है यह जान लेना चाहिए । 

ननु-यदि मन भी आत्मा नहीं तो विज्ञान (वृद्धि) 
के आत्मा होने में तो कोई संकोच न होना चाहिए। क्योंकि 
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इशनिष्ट और हिताहित की परीक्षा करना वृद्धि का कार्य 
है । सब मानसिक संकल्प उदय होकर इसके ही अधिकार 
में हो जाते हैं | उचित संकल्प स्थिर और अनुचित दूर 
हो जाता है। मन, इन्द्रिय और शरीर के सर्व व्यवहार 
विज्ञान के ही आश्रित हैं इस लिए विज्ञान ही आत्मा है। 

समाधि-वुद्धि की गणना द्रव्य अथवा गुणों में हो 
सकती है। जड़ और चेतन भेदसे द्रव्य दो प्रकारका है। 
बेशेषिक दर्शन में प्रथिव्यादि द्रव्य संख्या में आत्मा को 
द्रव्य कहा है और न्यायदशन में बुद्धि तथा ज्ञान को समाना- 
भ्रेक वताया है | अब यदि वुद्धि को आत्मा मानलें तो 
प्राकृतिक जगत जानने के लिए इसको अन्य पग्रकृतिजन्य 
साधन की आवश्यकता होगी। रूप दशन के लिए नेत्रादि 
वत्‌ । अन्यथा वाद्य संसार के प्रति वन्‍्धक विद्यमान होने 
से आत्मा को किसी भी पदाथ का भान न होगा जिस 
से सर्वव्यवहार विलोप प्रसंग होगा। मानने में उसका क्‍या 
नाम होगा वृद्धि या आत्मा | आप के मत में बुद्धि की 
तो आत्मा की उपाधि मिल गई शेष साधनद्रव्य को वृद्धि 
ही कहा जावेगा । इस विचारविनिमय से तो कोई भेद नहीं 
हुआ, विवाद का विषय केवल नाम भेद नहीं हो सकता । 
प्रकृति का द्वितीय कार्य महत्व है यदि इस को निश्च- 
यात्मक द्रव्य माने' तो बुद्धि और यदि मननात्मक माने 
तो इस की संज्ञा मन होजावेगी | भेद केवल नाम का है 
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अथ का नहीं । यदि बुद्धि को गुण मानें तो न्‍्यायनय 

में गुणा द्रव्य के ही आश्रित होता है प्रथक कभी नहीं 
रह सकता । इस लिये इस का जो आश्रय है वही आत्मा 
है समस्त जड़ जगत में ज्ञान विषयता सम्बन्ध से तो रहता 
है अधिफरण सम्बन्ध से नहीं आत्मा ही चेतन है। 


बुद्धि या ज्ञान उस का ही गुण है । 
द्वितीय विकल्प-सवे जन ग्रसिद्धोक्ति है कि संसार 


में बुद्धिमान जन ही सुख पाता है और बुद्धिहीन दुश्ख 
उठाता है इस कथन से बुद्धि में हास और वृद्धि का होना 
पाया जाता है। आत्मा इस दोष से दूर है। ज्ञान के 
साधन बुद्धिके मलिन हो जाने से आत्मामें इसका आरोप तो 
होता है वास्तवमें नहीं अ्रतएव विज्ञान भी आत्मा नहीं है । 

वादी-सुख दुःख के जो अनुभव करता हुआ कष्ट के 
हटाने और सुख के प्राप्त करने के लिये यत्न करता है वह 
तो आत्मा अवश्य दी होना चाहिए । यह जीव चेतन और 
किसी काल में भी अपने स्वरूप से पृथक नहीं होता जो 
पूर्वोनुभूत विषय को सुख साधन जानकर सस में प्रवृत्ति 
और दुःख का निमित्त मान कर उस से निवृत्ति की इच्छा 
करता है वह आत्मा है अब यहां पर ही यह परीक्षा समाप्त 
हो जानी चाहिये यह सत्य ही है परन्तु आत्म संज्ञा का 
यह भी संझ्जी नहीं है इस में पूर्ववत्‌ स्वरूपभेद तो नहीं 
अवस्था भेद तो अवश्य है । 
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समाधि-जीव शब्द जिस धातु से व्युत्यन्न होता है 
उसकी शक्ति प्राण धारण में है इस पर अविद्या, अनज्ञान 
विपरीतज्ञान, संशयज्ञान का एक प्रकार का आवरण है 
जिस से यह सदेव आवृत्त रहता है इस के सद्भाव में यह 
जीव शरीर का सहचारी बना ही रहता है और शरीर के 
सहवास में प्राण का संचार ओर पुनः जन्म तथा मरण 
प्रवाहवर्त में दीन होकर यह लाचार ही वना रहता है । 
सर्वदा प्राण सहचारी होने से यह जीव कहलाता है आत्मा 
नहीं । जहां इस के साथ आत्मा शब्द का प्रयोग किया 
जाता है वह स्वरूप का वाचक है यथा जीवात्मा अर्थात 
जीवका स्वरूप अथवा यह जीव उत्थान की ओर गति करता 
हुआ जब पूर्णो उन्नत होजाता है तव॒ यह आत्मपद का 
अधिकारी होजाता है तव यह न शरीर का सहयोगी ही 
है और न इसके लिए प्राण की गति उपयोगी है इस दशा 
में यह उस सुख से जो दुख से दूषित है सर्वथा मुक्त और 
नित्य सुख से (जिस में क्लेश लेश भी नहीं है) युक्त होता 
है यह उसी चेतन की दो अवस्याएं हैं। यथा कोई पुरुष 
श्रम से क्लान्त हुआ मलिन प्रतीत होता है और वही 
स्‍्नानादि से शुद्ध होकर सुन्दर हो जाता है तथेव अविया 
अल्पन्नतादि दोष से दूषित होकर जीव और इन से रहित 
होकर आत्मपद्‌ वाला हो जाता है । पूर्व शुभ संचित 
कर्मों की सहायता से परमेश्वरानुग्रह और वर्तमानकालिक 
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यथाथ पुरुषार्थ के संयोग से जब अविद्या का कोश टूट 
जाता है तब पूर्व अन्नमयादि चार कोशों का सर्वोग फूट 
जाता है तव शरीर रूपी पिजरे से निकल कर पुनः इस 
में नहीं आता | ब्रह्म प्राप्ति में मगन हो कर आनन्द 
पाता है। इस कोश परीक्षा में एक दूसरा प्रकार भी है । 
आकाश और वायु की सृष्टि के अनन्तर परमात्मा 
के ईक्षण से तेज, अप, अन्न, उत्पन्न हुए । यह प्रकरण 
छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ में है वहां पर अन्न नाम प्रथ्वी का है 
इसके अन्‍न्तगंत सुवर्गरजतादि की काने विद्यमान हैं और 
वह इसके गर्भ में ही बढ़ती रहती हैं और विज्ञान पुरुषार्थ 
से उन का निःसरण होता है यथा माता के गर्भ से वालक 
का । अन्य सर्व अन्न आदि जो प्राणीमात्र के जीवन के 
हेतु हैं इसमें हो उत्पन्न होते हैं अतणव इस भूमि को 
अन्नमय कोश कहना ठीक प्रतीत होता है । द्वितीय यह 
वृक्षादि की सृष्टि प्राशमय कोश है इनकी मूल शाखा का 
सम्बन्ध भूमितल जलाशय से है और वह सूर्य किरण से 
तप्यमान होकर प्राण के समान क्रमशः ऊपर को आता है 
और पुनः रात्रि के समय शनेः २ नीचे को हो जाता है 
यह ही वृक्षादि के वृद्धि हास का कारण है इसको प्राण- 
मयकोश कहना चाहिए | तृतीय मनोमय कोश पशु पक्षि 
आदि में आकर वन जाता है इन में सुख दुःख प्राप्ति 
प्रतिषेधाथ संकल्प तो बना ही रहता और जीवन 
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निवहि के लिए उद्योग करते रहना इन का स्वभाव है। 
परन्तु वह विज्ञान जिस से यह वन्धन से मुक्त हो जाए 
उस का उदय नहीं होता है। चतुर्थ विज्ञानमय कोश- 
मनुष्य सृष्टि में आकर वन जाता है | यह उन बुद्धिमान 
पुरुषों में विद्यमान होता है जो ईश्वर रचित पदार्थों को 
विचार, लगातार यत्र करके अपने लिए सुख के साधन 
बना लेते हैं वह समझदार दूरदर्शी विज्ञानमनयकोश की 
सीमा तक ही रहते हैं। यदि इनकी रुचि व तो वह 
आनन्दमय कोश के अधिकारी भी हैं | आनन्दमय कोश 
का प्रादुर्भाव भी इस मनुष्य शरीर में ही होता है जो मनुष्य 
विद्याप्रकाश में विद्यमान; प्राणीमात्र को आत्मा के समान 
जानते, परमे श्र प्राप्ति में बलवान, समस्त संसार आगमापायी 
है इस में ज्ञानवानू, वासनावन्‍्धन से रहित, उदार भावके 
सहित, विश्वप्रेम में संलरन ओर जीवनमुक्तदशा में सदेव 
मन मग्न रहते हैं वह परमात्मा को प्राप्त करके सदा 
आनन्द पाते हैं । 

इस पतञ्चकोश प्रसंग के साथ जाग्रत आदि अवस्थाओं 
का निरूपण करना भी ठीक जान पड़ता है जागृत, स्वप्न, 
सुषुप्ति और समाधि भेदसे अवस्था चार प्रकारकी हैं। जिस 
में से समाधि का परिज्ञान सब को नहीं होता है इस का 
बीजमात्र तो सब में विद्यमान है परन्तु यलसाध्य होने से 
प्रत्येक पुरुष इसकी योग्यता प्राप्त नहीं कर सकता और न सब 
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में इसका प्रादुर्भाव ही होता है जिस व्यक्ति में यह स्वभाव 
सिद्ध वीज वृक्षाकार हो जाता है फिर उसको मुक्ति फल 
लग जाता है और आनन्द पाता है। इसी लिए जीव का 
प्रयल्ल था इसको प्राप्त करके इसका अपने स्वरूप में समुत्थान 
होता है। शेष जागृत, स्वप्न, सुषुप्ति दशा का ज्ञान सामा- 
न्‍्यतया सब को हैं इनका सृष्टि नियम से शरीर के साथ 
सहचार है जीवन के साथ इनका उदय और मृत्यु के साथ 
इनका अस्तसा होता रहता है। इस नाटक में ही समस्त 
जगत अटका हुआ है यह सब परमात्मा की मायाका सारा 
पसारा है इस माया का जाल जीव को उस समय ही घेर 
लेता है जव यह सर्वथा अवल, अबोध, हानि लाभ के ज्ञान 
से दूर वधिर-मक के समान वेशऊर होता और विकल हो 
कर हर समय रोता है पुनः यह जीवको निकलने के लिए 
कहां अवसर देता है ? इस महामोहमयी ग्वया से बिना 
विचार के छुटकारा कहां ? केवल इस उलझन को वही 
सुलझाता है जो इसको समझ लेता है । “ऐसा है लाखों में 
कोई, जिसने वनी वात नहीं खोई'” ॥ जागृत अवस्था-६- 
इन्द्रियजन्य शानावस्था जागरणम्‌॥६६॥ 

इन्द्रियों की गति स्वभावतः विषयों की ओर झुकती 
ही रहती है | मर्यादा का उल्लंघन करके विषयों के सह- 
चार से आत्मवल की हानि हो जाती है अतएवं विचार- 
शक्ति से इन को दमन करके नियम में चलाना आत्मवल 
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वृद्धि और शारीरिक पुष्टि का कारण है । इस मागमें चल 
कर मनुष्य में परमेश्रर-प्राप्ति की योग्यता हो जाती है इस 
नियम का सहारा लेकर मनुष्य बुद्धिमान, सहिष्णु और 
काये करने में अपने ऊपर भरोसा रखता है । शास्त्र बड़ी 
सुन्दर रीति से इस मांगे क श्लाघा करता है विषय और 
इन्द्रिय सम्बन्ध से जब सुख दुःख का अनुभव होता है उस 
काल का नाम जाग्रत अवस्था है। इसके सुधारने में मनुष्य 
को सदेव सावधान रहना चाहिए व्यर्थ आलाप का श्रवण 
तदनन्तर उसका मनन मनुष्य को कुमार में लेजाता और 
फिर वह बहुत ही क्लेश पाता है अतएव विषयदोष दर्श- 
नाभ्यास से मनुष्य सुपथ में आता जाता और सुख पाता 
है। यद्यपि मनुष्यशरीर की रचना से यह सिद्ध हो रहा 
है कि विषय इन्द्रिय और तज्जन्य सुखलिप्सा इसके लिए 
अनभिवाय है और संसार प्रकार दश्शन से परमात्मा की भी 
यही इच्छा प्रकट हो रही है तथापि परमेश्वर ज्ञानप्रकाशक, 
मर्यादा संस्थापक और न्‍्यायनीति का प्रसारक है। उसने 
उचित मार्ग का अवलम्बन करते हुए विषय जन्य सुख 
अनुभव करने की आज्ञा दी है अनुचित मार्ग में गतिको 
बढ़ा कर विषयसुख जाल में अपने को फंसा कर तो ईश्वर 
आज्ञा का भंग करना है फिर मनुष्य सुखाभास में सुख 
मानता है यथार्थ सुख कहां? न यहां न वहां। आप बताये 
कि जिस पुरुष ने पुरुषार्थ और न्याय से धन को कमाया 
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और फिर शुभ मार्ग में लगाया । इसके समान सुख उस 
कंजूस मक्खीचूस मनहूस को (जिसने अन्याय से छल, छस्म 
से धन इकट्ठा किया, न स्वयं खाया और न किसी अधि- 
कारी को दिया) हो सकता है? कदापि नहीं। ठीक इसी 
प्रकार सर्व इन्द्रिय विषय सन्निकर्ष जन्य सुख सम्पत्ति की 
व्यवस्था को जान लेना चाहिए। इस अवस्था की संभाल 
से ही मनुष्य निहाल हो सकता है। स्वप्रावस्था-- 
इन्द्रियाणां बिलयत्वे दृश्भ्रुताजुभूतविषयाणा संस्कारवशात्‌ 
मनसि उद्धवनं स्वप्नम ॥६७॥ 

जिस समय इन्द्रिय शक्ति का मनमें लय हो जाता है 
तब पूर्व देखे, सुने या अनुभव किए हुए विषयों के संस्कारों 
(जो मनमें विद्यमान थे उन) का उद्भव हो जाना स्वप्ना- 
वस्‍था कहलाती है।ग्यवा जागृत और सुषुप्ति अवस्था की 
सन्धि का नाम स्पम्न है । सुषुप्तिके तमको जाग्रत का प्रकाश 
पूर्णतया हटा नहीं सका अथवा सुषुप्तिका तम जागृत के 
प्रकाश को पूरे बल से दवा न सका । ऐसी अवस्था प्रकाश 
और तम दोनों से मिलकर एक विचित्र संसार की रचना 
कर देती है। स्वप्नयृष्टि अद्भुत है छोटे से स्थान में विचित्र 
संसार का चित्र केसे खिच गया । जेसे सृध्टिकाल में 
परमेश्वर के ज्ञान, प्रकाशमय संकल्प के आघात से प्रकृति 
संसार के स्वरूप में परिणत होती है वेसे ही अन्तःकरण 
विशिष्ट चेतन जीवात्मा के ज्ञान प्रकाश से प्रकृति का अंश 
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रज तम (जो शरीर में विद्यमान था) विपरिणाम में आ 

जाता है जिस से यह सिद्ध होजाता है कि समस्त स्वप्न 
प्रप/भ्च अविधा का परिणाम और चेतन का विवर्त जाना 
जाता है। यथा मृत्तिका से जितनी प्रकार की वस्तुएं 
बनाई जाती हैं उन सब में मृत्तिका परिणामरूप से विद्य- 
मान है। यह जाना जाता है कि एक ही वस्तु ने अनेक 
रूपों को धारण कर लिया है । परन्तु यह परिणाम जिस 
विचारशील-कुलाल की ज्ञान शक्ति का फल है प्रत्येक 
वस्तु में उस के ज्ञान का वितर्ते समान है इन दोनों की 
एकता के विना कोई भी कार सिद्ध नहीं होता । रुई 
से अनेक प्रकार के वर्खों का निर्माण होता है यह फल स्व- 
रूप वस्र रूई के परिणाम और तन्‍्तुवाय के ज्ञान रूपी 
बिवत से प्रकट होते हैं सवेत्र इसी प्रकार जान लेना चाहिए। 
मध्याह में जब एक पुरुष सुषुप्त हो जाता है तो यद्यपि दिन 
प्रकाशमय होता है परन्तु उसके लिए समस्त संसार अन्ध- 
तमाच्छादित हो जाता है न कोई प्रकाश है और न लोक 
व्यवहार, न कोई सुखी और न कोई लाचार है एक अवस्था 
है उस का नाम कुछ धरो | तमोमयी मध्य रात्रि में जब 
कोई पुरुष स्वप्नावस्था में होता है तब उसके लिए प्रकाश- 
मय जगत्‌ दिन के सहृश नगरों में सववे प्रकार का व्यापार 
होता है। भारत के किसी प्रान्त, उस में भी किसी ग्राम 
के एक लघु गृहकोन में पड़ा हुआ कलकत्ता मुम्बई या 
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जापान थ्रादि दशों में परिभ्रमण करता हुआ अनेक विध 
कौतुकों को अवलोकन करता हुआ कभी हास्यस्थानों में 
जाता है और कभी अमरण की थकावट से विश्राम चाहता 
है राजा था परन्तु अपने को रंक जानता है रंक होकर 
अपने को राजा मानता है। कभी हस्ति पंक्ति का विचार 
करता है तो तत्काल ही लाइन के साथ हस्ति सामने आते 
जाते हैं । यदि उस समय यह विचार हो जावे कि इनको 
एक छोटे छिद्र में से निकालना चाहिए इस विचार के 
साथ वह उस हिद्र में से गुजरने लग जाते हैं और यदि 
उस समय यह संकल्प हो जावे कि यह हस्ती नहीं हैं भेंसे 
हैं इस विचार के साथ वह भेंसों के आकार में आ जाते 
हैं ऐसी अवस्था के देखने से तो यह जान पड़ता है कि 
यह शरीर जो ब्रह्माएड का एक छोटा सा चित्र है कि जिस 
में उस जगदीथर के ऐसे विचित्र स्थानों का निर्माण किया 
है जिन में एक स्थान इस प्रकार का है कि जहां जीवा- 
त्मा पहुंच कर सिद्ध संकल्प हो जाता है विचित्र सृष्टि का 
निर्माण उसके लियेवच्चों के खेल के समान हो जाता है कितु 
अल्पज्ञ है अतएव असंभव बातों का भी चित्र उसके सामने 
आजाता है | यथा चित्रकार एक सूणडवाले हाथी को दो 
चार सूरड लगाकर एक भिन्न प्रकार का चित्र बना देता 
है उसके दशशन के संस्कार जो सृक्ष्मरूप से अन्तःकरणा में 
विद्यमान थे स्वप्नावस्था में स्थूलावस्था को प्राप्त होकर सामने 
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आते हैं।यथा फोटोग्राफर जब किसी पुरुष का चित्र खींचने 
लगता है तो एक पुरुष ठीक सामने उपस्थित है। दूसरा 
ठीक उसके पीछे सर्वोग ग्राच्छादित इस प्रकार से खड़ा है 
कि उसका शिर आगे के पुरुष के कन्धे के साथ सटा हुआ 
है ऐसी अवस्था में चित्र किस प्रकार का होगा कि एक 
पुरुष के दो शिर हैं । संसार में तो ऐसा पुरुष देखने में 
नहीं आता परन्तु पूर्वोक्त विचित्र चित्रदर्शन संस्कार से 
स्वप्नावस्था में ऐसे दृश्य का कभी दशन हो जाता है। 
स्वप्रसंसार अद्भुत है इसमें अत्यल्प काल दीघे काल के 
समान जान पड़ता है। यथा एक विद्यार्थी पढ़ता हुआ 
किचित्‌ काल के लिए निद्रातुर होकर शयन कर जाता है 
उसका पिंता कलकत्ता नगरमें निवास करता है वह विद्यार्थी 
स्वप्रावस्था में अपने पिता के पास चला जाता है वहां जा 
कर कालिज में प्रविष्ट हो जाता है। प्रतिदिन जाकर अध्य- 
यन करता, गृह को आता, मित्रों से मिलता, और परीक्षा 
में सम्मिलित होकर पास हो जाता है। इस स्वप्न संसार 
को अवलोकन करने वाले का जब नेत्र खुला तो पता लगा 
कि १७ मिनट के स्वप्न में कई वर्षों के संसार को इस 
ने अनुभव किया है। इस अवस्था को देख कर मूकसम हो 
रहा है जिस पिता के पास जाकर रहा था न उसको ज्ञान 
है, जिस कालेज में प्रविश् हुआ था न वहां उसका नाम 
है और जिन मित्रों से प्रतेदिन मिलता था न उनका 
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ध्यान ही है इस अल्पकाल की इतने चिरकाल से केसे 
समानता होगई विचार से वाहर है। मनुष्य की बुद्धि 
इस योग्य कहां है कि ग्रभु की इस महती रचना के महत्व 
को जान ले | कोई मनुष्य अपने गृह में शयन कर रहा है 
स्वप्नावस्था हो जाने से उसको पागल कुत्ते ने काटा, वह 
व्याकुल होकर हस्त में यश्कि लेकर हास्पिटल जारहा है 
मार्ग में उसकी दुःखमयी अवस्था देखकर मनुष्य खेद मानते 
हैं और वह कभी मनुष्यों को अपनी दुःखित अवस्था सुनाता 
हुआ रुदन करता है।अन्‍्त में हास्पिटल में जाकर डाक्टर 
को अपनी दशा सुनाता है। उसके इद गिर्दे उसके 
कुटुम्बी उपस्थित हैं।इस कष्ट निवारण के निमित्त उस का 
कुछ समय वहां ही व्यतीत होता है ऐसी अवस्था में जागृत 
सम्पत्ति के सामने आते ही समस्त संसार काफूर होगया । 
मन व्याकुल, चित्त चंचल और वुद्धि विह्वत्त है । समझ में 
कुछ नहीं आता और विचार पथ का भी पता नहीं 
पाता | यदि यह आत्मा अल्पज्ञ न हो तो अपने लिए 
इस प्रकार खेद के सामान रचकर उन की उलझन में क्यों फंसे ? 
जागृत और सुषुप्ति की सन्धि का नाम स्वप्न है यह 
पूर्व कहा गया है अन्य प्रकार से भी इसका विचार करना 
ठीक जान पड़ता है। प्राण जिन चक्रों पर गति करता है 
वह दो प्रकार के हैं । एक वह चक्र है जि सका सम्बन्ध 
मन ओर इन्द्रियों के साथ है इस पर गति करने से जागृत 
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अवस्था हो जाती है। तात्कालिक इन्द्रियजन्य कार्य 
सम्पादन होते हैं। जव कार्यभार श्रम से विश्राम चाहता है 
तब प्राण अपनी गति को दूसरे चक्र के सहारे (जिस का 
मन आदि इन्द्रियों के साथ कोई सम्बन्ध नहीं है) कर 
लेता है। प्राण चलता रहता है परन्तु सव इन्द्रियें अपना 
अपना काम छोड़ देती हैं इस अवस्था को सुषुप्ति कहा गया 
है जब कभी प्राण गति करता हुआ उस चक्र को (जिस 
का मन आदि के साथ सम्बन्ध है) अल्पाधात देता है 
तब उस अल्पकाल में स्प॒प्त हो जाता है | प्राण के जिस 
चक्र पर आजाने से जागृत अवस्था हो जाती है उस पर 
तो ठीक नहीं आया है और जिस चक्र पर जाने से स॒षुप्ति 
हो जाती है उस से कुछ थोड़ा हट गया है इस अवस्था में 
ही स्वप्न होगा | अब इस के साथ सत्व, रजस्‌, तमस या 
वात, पित्त, कफ दोष भी तारतम्य भाव से सहकारी कारण 
हैं यह ही हेतु है कि स्वप्नवृष्टि अनेक प्रकार की होती है 
प्रशस्तपाद भाष्य में इस का विवरण इस प्रकार है-विद्या 
और अविद्या नाम से बुद्धि के दो भेद हैं पुनः इन दोनों 
के चार चार भेद वताए हैं वहां स्प्म को अविद्यान्तगेत 
माना है जो अल्पज्ञ का धर्म है। इस कथन को विशद 
करने के लिए वह यन्त्र (जिसमें रूई निकाली जाती है) 
संप्रति विद्यमान है वहां जाकर देखें कि जिनमें रूई निकाली 
जाती है वह वेलन किस प्रकार बनाए गए हैं। एक बड़ी 
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माल के सहारे सव (जिसका प्रत्येक बेलन के साथ संवन्ध 
है) चलरहे हैं जब कभी कार्यवशात्‌ किसी एक बेलनकों 
बन्द करना होता है तव उस चक्र से हटाकर जिसके सहारे 
उस के समस्त अंग गति कररहे थे माल को टूसरे चक्र पर 
लेजाते हैं तव काययवन्द होजाता है । माल चक्र पर घूम रही 
है दूसरे चक्र पर माल के आते ही वेलन में हलचल होने 
लगती और काये आरम्भ होजाता है। बेलन का एक चक्र 
जिसका लट्ट के साथ सम्बन्ध है जिसके घूमने से सब यंत्र 
अपना काये करने लग जाते हैं और दूसरा चक्र भी वेलन 
के लट्ट में ही परोया हुआ है । चक्र तो काटता है परन्तु 
उस से यन्त्र को कोई भी आधात नहीं होता । यह ही 
व्यवस्था प्राण की है । पाथ्ात्य विद्वानों ने इस शारीरिक 
यन्त्र का बड़ा ही ध्यान से विचार किया है और लाभ 
उठाया है भेद केवल इतना ही है कि यह परमात्मनि्मित 
है और वह मनुष्यों का विधान है केसे तुलना हो सकती 
है ? सुषृप्ति अवस्था का वर्शन-- 
सर्वेसंसारदुःखवियुकतावस्था सुयुघिरिति ॥६८॥ 
संसार में यावत्‌ प्रकार के दुःख हैं उन सब से वियुक्त 
अवस्था का नाम सुषुप्ति है यह स्व॒प्त और जाग्रत सृष्टि से 
भिन्न है। इन दोनों में फिसी न किसी अंश में क्लेश का 
लेश बना ही रहता है इन दोनों दशाओं में सुख की मात्रा 
जितनी होती है वह भी दुःख भेद भिन्न होती है दुःख तो स्वरूप 
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से दुःख ही है उस में कुछ सुख की भावी झलक दिखाई 
पढ़ती है अतएव मनुष्य दुःख के हटाने और उसके मिटाने 
में सदेव यलवान्‌ रहता है अन्त में संसार का सर्व सुख 
दुःख में परिणत हो जाता है | सत्य है इस प्रत्क्षय सिद्ध 
बात का अपवाद नहीं हो सकता, परन्तु सुषुप्ति अवस्था 
परमात्मा की महान महिमा का प्रत्यायक प्रतीति कारक 
और प्रकाशक है।शरीर सम्बन्धि ऐसी अवस्था के निर्माण 
का परमेश्वर के बिना किसको ज्ञान हो सकता है वही इस 
का निर्माता और ज्ञाता है जो सर्वे संसार का विधाता है 
उस कारीगर की कारीगरी जानने में बड़े २ विद्वान मृक 
सम और अवोध बालक के समान जान पढ़ते हैं इतना तो 
जाना जाता है कि वह अपरिमित शक्ति अतुल वल और 
अनन्त ज्ञान है इससे अधिक मनुष्य का ज्ञान नहीं बताता 
है वेद भी उस की महत्ता की इयत्ता को जनसमाज के 
हित के लिए कुछ वोध करा के पश्चात्‌ नेति नेति, नेदं 
नेदं ऐसे शब्दों द्वाराही जताता है । सुषुप्ति अवस्था सब के 
लिए समान है। यह उस परमात्मा की प्रतिष्ठा का व्या- 
ख्यान है । यथा लघु वालक श्रम की शान्ति के निमित्त 
माता की गोद में शयन करके पुनः पुनः अभिनव जात 
सबल होकर उत्थान करता है। ठीक इसी प्रकार जग जननी 
के अंक में समस्त संसार कुछ समय के लिए सर्वे प्रकार के 
क्लेशों को भुलाकर जा विराजता है तात्कालिक समानता 
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के बिना न्‍्यूनाधिक भाव का उत्थान होता ही नहीं।अ्रत 
एव शासत्र का यह वचन केसी सुन्दर रीति से शासन कर रहा है। 

“समवत्ति मुखं प्रयाति” अर्थात्‌ सुषुप्ति अवस्था में सम- 
सत जगत्‌ समानता के मुख में प्रवेश कर जाता है। सुखी 
ने अपने सुख को भुला दिया ओर दुःखी ने अपने दुःख 
को मिटा दिया। न धनी को अपने धन का और न धन- 
हीन को अपनी निधनता का ज्ञान है | उदार अ्रपनी 
उदारता से विहीन है और न कायर अपनी कायरता से 
दीन है। बुद्धिमान वृद्धि से रहित और न सूर्ख अपनी मूखंता 
के सहित है । न कोई किसी को सताता है और न कोई 
किसी को अपनाता है । न कोई किसी से संलग्न है और 
न किसी का किसी से मन मश्न है| जिसके वियोग में मन 
व्याकुल रहता था वह निकट वर्त्ती है पर सुख नहीं पाता 
ओर जिस शत्रु के संयोग से चित्त चंचल हो जाता था वह 
समीप खड़ा है परन्तु भय नहीं आता । अध्यापक ने 
अध्यापनकम छोड़ दिया विद्यथि यों ने उस से सम्बन्ध तेड़दिया 
न व्यापारी आवाज लगाता है न कोई खरीदार सामने आता 
है ऐसी अवस्था में न कोई बलवान और न कोई कमजोर, 
न कहीं कुछ चचा ही है और न कहीं शोर | दयालु हो 
या क्रूर, मालिक हो या मजदूर, तन्द्रुस्त हो या रोगी, साधु 
हो या येगी निद्रावस्था में सब समान हैं ऐसी दशा में न 
कोई पिता है और न कोई माता, न कोई वन्धु है और 
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न कोई आता, किसी ने अच्छी शय्या पर शयन किया 
ओर किसी का समय भट्टी की गर्मी में गया दोनों समान 
हैं। राजा और प्रजा दोनों ने अपनी हालतकों भुला दिया, 
सब संसार खामोश है या वेहोश है जाना नहों जाता। 
कोई बुद्धिमान हो तो वता दे, समझदार हो तो समझा 
दे कि सब को व्यामोहनी ओषध (क्लोरोफार्म) किस ने 
सुघा दिया। प्रत्येक ने अपनी सत्ता, स्वभाव, स्वरूप को 
कैसे भुला दिया | सव का समानता में आना भेद भाव 
मिट जाता उप्र नियामक के निश्रम को सिद्ध कर रहा है 
कि जिसने शरीर में ऐसे स्थान का निर्माण किया कि 
जहां पर आत्मा जाकर नितान्त शान्‍्त हो जाता है। यह 
से संसार की रचना के व्यापार में चतुर परमात्मा का 
ही यश है । छान्दोग्योपनिषद्‌ में सुषुप्ति अवस्था का वड़ा 
यश गान किया है। उस का उल्लेख है कि- 

प्रत्येक प्राणी सुधुप्ति दशा में ब्रह्म-प्राप्ति से शान्ति लाभ 
क्रता हुआ पुनः कुछ समय के पश्चात्‌ अपनी २ पूर्वाविस्था 
में उत्थान करता है परन्तु अविद्या के कारण जीवात्मा 
को इस का ठीक बोध नहीं होता। इसमें केवल इतना ही 
कथन है कि गाठढ़निद्रा में दुःखाभाव में सुख का आरोप 
मात्र है वास्तव में नहीं । यथा-होई पुरुष ग्रीष्मकालिक 
मध्य दिन में भाराक्रान्त और विकल मन किसी घनीभूत 
वृक्षदी छायातले भार को सिर से उतार कर यह कहता है 
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कि मुझे संप्रति बड़ा सुख मिला, इस वृक्षतल में आराम पायों 
अव आप विचार करें कि गुरु भाराक्रान्त दुःख दूर होने 
को ही सुख मान रहा है इसका नाम ही आरोप है ओर 
कदाचित्‌ ग्राप्तव्य स्थान पर पहुंच कर यह विस्पष्ट कहता 
है कि वहुत समय के पश्चात्‌ दुःख से छूटा | अतएव दुःख 
से पृथक होकर अन्तःकरण की प्रवृत्ति सुवाभिमुख होती 
हुईं प्रतीत होती है यथार्थ में नहीं । यदि कदाचित्‌ सुख 
ही मान लें तो यह सन्देह भय दिखा रहा है कि अज्ञान 
प्रधान सुषुप्ति अवस्था में तत्त्वज्ञान से ही लाभ होने वाले 
सुख की प्राप्ति केसे होगी, विचारपथ में उलसन आजाती 
है ओर वहु परिश्रम साध्य योमज धर्म निष्फल हो जाता 
है | इसका कारण यह है कि सुषुप्ति अनायास सर्वत्र सब 
को सदा प्राप्त है और वेदादि सच्छास्त्र मोक्षसुख लाभ के 
लिए जो शासन कर रहे हैं उस को भिथ्यात्वापत्ति सिद्ध 
होगी । अतएव सुषुप्ति अवस्था में दुःख निवृत्ति है सुख- 
प्राप्ति नहीं। पूर्विक्त कथन से सिद्ध है कि सुषुप्ति सब 
के लिए समान है इसी प्रकार इसका एक घरटा और सहस 
वर्ष में तुल्यता का विधान है कोई भेद नहों पड़ता । 
यद्यपि इस में भी कालक्रम है परन्तु इसकी परीक्षा अत्यंत 
सूक्ष्म है । मनुष्य विचार की इस में गति नहीं। यह 
परमात्मा के ज्ञानका विषय ही हो सकता है केसी विचित्र 
रचना है जिसका विचार ही सुखग्रद है इस का ध्यान 
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आते ही मनुष्य का अन्तःकरण निविकारसा होता हुआ 
ग्रतीत होता है । शुभ कर्मो में रुचि और अशुभ कर्मों से 
ग्लानि होने लगती है ऐसे विचार मनुष्य में मनुष्यत्व को 
स्थिर करते हैं जीवन सुरस हो जाता है, प्रीति की रीति 
प्रेम का नेम प्रकट होने लगता है इन अवस्थाओं में ही 
मनुष्य का जीवन व्यतीत होता है परन्तु ध्यान न देने से 
लाभ नहीं होता । 

ननु-कई एक विद्वान ऐसी शंका करते हैं कि सुषृप्ति 
का तो अनुभव ही नहीं होता । क्योंकि जिस काल में 
में अनुभव हो रहा है तत्र सुधुप्ति अवस्था नहीं हो सकती 
वह जागृत अवस्था होगी । जब किसी प्रकार का अनुभव 
न हो तो उस को सुषुप्ति कहना होगा पुनः उस की सत्ता 
सद्भाव में प्रमाण ही क्या हो सकता है ? 

समाधि-अनुभव और स्मरण ज्ञान दोनों समकाल में 
नहीं हो सकते इन दोनों में काल या अवस्था का अन्तर 
होना अवश्यंभावी है । यदि ऐसा स्वीकार न किया जावे 
तो अनुभव और स्मरण में कोई भेद न होकर विद्यमान 
अथ का विलोप प्रसंग होगा जिस से अर्थ हानि और 
अनर्थावगति होगी । सुषुप्ति में अनुभव अत्यन्त सूहेमा- 
वस्था में है उस का सर्वथा अभाव नहीं, अन्यथा जाग्रत 
अवस्था में उस का उदय होना असंभव होगा। जाशत 
होकर यह कथन (कि मैं सुख से सोया था) पूर्व अनुभपे 
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को ही सिद्ध करता है।समकाल में दोनों का एकत्रित होना 
संभव ही नहीं। स्मरण सदेव अनुभव के पीछे गति करता 
है। गाठढनिद्रा में कालक्रम सम अवस्था में है अतएव 
अवस्थान्तर जागृत में ही अनु तर विषय का स्मरण होगा 
अन्यथा नहीं। जिस प्रकार जागृत काल के विचारों का सुषुप्ति 
में अस्त हो जाता है वेसे ही तत्कालीन ज्ञान का जागृत 
में उदय हो जाता है सन्देह का स्थान नहीं । यदि वह 
अनुभव का विषय नहीं तो फिर तत्काल आभ्यान्तर 
कार्य कैसे हो रहा है। पाठक विचार करें! कि दिन भर 
कार्य भार से जो थकावट मनुष्य के शरीर में हो जाती है 
उसके दूर करने का शयन के बिना दूसरा कोई उपाय नहीं 
है। नेत्रों में लालिमा है, सिर झूम रहा है, ग्रतिक्षण 
मुग्धावस्था होती जाती है न किसी से बोलने और न 
कुछ सोचने की इच्छा है केवल विश्राम ही चाहता है। 
यह थकावट अच्छे भोजन खाने से और न किसी विनोद 
के स्थान में जाने से, न सर करने से और न गाने से, 
न सत्संग करने से और न उपदेश सुनने और सुनाने से, 
न सुख के पदार्थ सामने आने और न भय दिखाने से 
दूर होती है उसको तो शयन ही दूर कर सकता है। नहीं 
जाना जाता कि किस माता की गोद में वेठ कर आहार 
करता है कि जिस से नई उमंगों को लेकर पुनः उत्थान 
करता और कार्य करने में समर्थ हो जाता है । यह निद्रा 
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ही उसकी श्रमोपशान्ति का निमित्त हो सकती है अन्य 
कोई नहीं । इस सर्वजनप्रसिद्ध प्रत्यक्षाद का अनुभव 
नहीं हो सकता यह कहना असंगत प्रतीत होता हे । 

द्वितीय समाधान-ऐसी अवस्थाएं तो संसार में 
विद्यमान देखी जाती हैं ओर अनुभव सिद्ध हैं परन्तु 
कथन में नहीं आती | यथा मोनवृत्ति (खामोशी) की कोई 
स्तुति करना या कोई उस का लक्षण व॒ताना चाहे तो 
इस अनुभवसिद्ध सर्वलोकप्रसिद्ध विषय को प्रकट करने 
के लिये बोलने या कथन करने के बिना उस के पास और 
क्या साधन हो सकता है ? ओर जब उच्चारण करेगा तव 
मोनवृत्ति का आभाव हो जाएगा । एक तो खामोशी को 
पूछ रहा है दूसरा वोल रहा है अतएव मौन्यता का लक्षण 
कथन से नहीं हो सकता | खामोशी का अथ वही हो 
सकता है जो कथन में नहीं आता । क्या इस विपरीत 
बन्धन से वह सिद्ध होसकता है कि मोनवृत्ति (खामोशी) 
कोई वस्तु नहीं है ? कदापि नहीं । वस यही अवस्था 
सुषुप्ति की है। भेद होने पर भी कथन में दोनों समान हैं। 

तृतीय समाधान-सोते हुए पुरुष के पास यदि कोई 
सावधानी से वेठकर उस की अवस्था का विचार करे तो 
देखने वाले मनुष्य की वृत्ति में पवित्र प्रवृत्ति का उदय 
श्रौर अस्त होता हुआ प्रतीत होगा । कभी तो उस के 
ध्यान में यह बात आवेगी कि यह मुग्धावस्था (जिसके 
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लिए समस्त संसार सुनसान, न अपने बेगाने की पहिचान 
है) केसे होगई है? क्या यह ध्यानावस्थित है या समाहित, 
मूछित है या किसी आधात से आहत ? कभी देखने वाले 
को भय आवेगा और कभी मन पिकल हो जावेगा, कभी 
परमात्मा की रचना का ध्यान आकर मनमें उदासीनता को 
लावेगा और कभी विचार की थकावट से मूढ़ावस्था हो 
जावेगी, कभी बुद्धि संसार की ममतासे चित्त को हटावेगी, 
कभी ऐसे विचार का उदय हो जावेगा कि यह पुरुष तो 
असावधान होकर सो रहा है। लोहकार की भस्त्रा (धौंकनी) 
के समान प्राण का आयान्‌ निर्याण केसे हो रहा है? विना 
किसी निमित्ती के ऐसा होना असंभव है| यह नियम 
किसी नियामक के आधीन होना ही चाहिए । इस प्रकार 
कई एक विचार तारतम्यभाव से सामने आने लगते हैं। 
सुषुप्त पुरुष की अवस्था को निहारने से मन की प्रवृत्ति 
साध्वी और सरल होने लगती है और मन को एढकाग्र 
करने और बुरे कामों से डरने में सहायक तो है यदि 
मनुष्य को अपने सुधरने का ध्यान हो। आहार करके 
मनुष्य सो जाता है और बवेसुध हो जाता है परन्तु पाचन 
क्रिया द्वारा सर्वे प्रकाकी रसादि धातुए बन रही हैं 
जिस स्थान में उनकी जितनी जरूरत थी उतनी वहां जा 
रही हैं | दृषित मलादि सारभूत वस्तुओं से पृथक होकर 
नियत स्थान में पहुंच रहे हैं | वाह्य संसार तो लुप्त समान 
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हो रहा है परन्तु आभ्यन्तर संसार के समस्त कार्य बड़ी 
सुन्दर रीति से हो रहे हैं इस से यह जाना जाता है कि 
नेत्रादि इन्द्रियों ने वाद्य से नाता तोड़ कर अभ्यन्तर संसार 
से सम्बन्ध जोड़ लिया है। पुनः जागृत अवस्था में किसी 
नियामक ने नियमाधीन होकर उन का रुख वाहर की ओर 
हो जाता है| यह सर्व अभ्यन्तर जगतका काये बिना अनु- 
भाविक की सहायता के केसे चल सकता है । अनुभाविक की 
सत्ता सदभाव में यह कहना कि सुपुप्ति अवस्था का अनुभव 
ही नहीं होता है, युक्तियुक्त नहीं है । हाँ यह सत्य है कि 
इसकी परीक्षा सूक्ष्म है। साधारणपुरुष कौ बुद्धि का विषय 
नहीं । समाधि अवस्था का निरूपण- 
समाधान समाधिश्चित्तवृत्तिनिरोधरूपा परमार्थ खुख युक्तेति॥६०॥ 
स्वभावतः मनोवृत्ति इन्द्रियों के द्वारा बाह्य विषयों 
की ओर झुकती रहती है और पुनः विषय संस से चित्त 
चंचल होकर समाधान को प्राप्त नहीं होता। विषयजन्य 
सुख या दुख ही पुरुषकी प्रवृत्ति या निवृत्ति का बीज है । 
सांसारिक विषपयजन्य सुखभोग के अनन्तर मनुष्य को 
किचित्‌ ग्लानि तो अवश्य ही होती है तो भी पूर्वानुभृत 
सुखलिप्सा मनुष्य को उस ओर आकृष्ट करती ही चली 
जाती है। यह दृष्टि गोचर हो रहा हैं अतएव प्राणिमात्र 
को इस ग्राकृत नियम के आधीन होना ही पड़ता है। यद्यपि 
यह नियम वड़ा ही प्रवल है, सब पर इस का अधिकार 
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समान है तथापि इस से छुटकारा पाने, पृथक हो जाने 

जीवन को सफल बनाने का उपाय भी इस प्राकृत नियम में 
ही विचार शील पुरुषों को मिलता है। साधारण मनुष्यों 
के विचार का विषय नहीं होसकता ।॥ सुषुप्ति अवस्था तो 
मनुष्यके लिए अनायास सिद्ध है परन्तु यह समाधि परिश्रम- 
साध्य है ।इसका सक्ष्मांश मनुष्य के जीवन में पाया जाता 
है। उसको ही श्रम, विचारक्रम और उज्ज्वल धमंसे बढ़ाना 
होता है । यह नियम मनुष्यों के अनुभव सिद्ध है कि कभी 
२ मनुष्य का (जंगल में हो या घरमें, ग्राममें हो या नगर 
में दो चार मिनिट के लिए) मनोव्यापार स्थगित हो कर 
आराटक सा हो जाता है। यह अवस्था प्रायः सब पर ही 
आती है । पुरुष अत्यल्प समय के लिए अचेतसा होकर 
पुनः प्रबुद्धावस्था में अतता और चकितसम हो जाता है । 
यह जागृत अवस्थामें सुषुप्ति के समान मनोवृत्ति का समा- 
हित सा होजाना सिद्ध करताहै कि इस स्वयंसिद्ध (सदा 
सब को प्राप्त सूक्ष्म परिमाण) वीज में समाधि का वृक्ष 
जिसका फल मोक्ष याईश्वर प्राप्ति हैं, विद्यमान है। यहवात 
विचारशील ज्ञानी पुरुषों के ( जिनका शुभसंचित कर्म 
सहायक होता है) ध्यान में आती है, वह ही इस पथ के 
पथिक बनते हैं। साधारणजन इस के वढ़ाने में असमर्थ 
ही देखे जाते हैं | अवसर तो सब को प्राप्त है। मनुष्य 
शरीर के साथ जब जीवात्मा का सम्बन्ध होता है तब इस 
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पदप्राप्ति का अधिकारी तो है परन्तु विचार की न्यूनता, 
विषयवासना की अधिकता, व्यसनों में आसक्ति, मन्दकर्मों 
में अनुरक्ति, पुरुषार करने में भीति और आलस्य में प्रीति 
इत्यादि अनेक वाधक दोषों के होते हुए मनुष्य इस मार्ग 
से दूर हो जाता और अपने उद्दंश्य को भूल कर अनेक 
प्रकार सांसारिक सुख-दुःख को अनुभव करता हुआ जन्‍म 
मरण के प्रवाह से पृथक नहीं होता । प्रत्येक विद्वान 
चाहे वह किसी देश विशेष में हो जो वास्तव में ज्ञानवान्‌ 
है उस ने मनुष्य जीवन का उद्देश्य उत्तम, स्वच्छ, पवित्र 
और उज्ज्वल परमपद की प्राप्ति करना ही वताया है।यह 
सत्य है कि मनुष्य संसार यात्रा में से होता हुआ ही इस 
अभीष्ट पद को प्राप्त कर सकता है। यदि उसकी यह यात्रा 
साध्वी-परदुःखोत्पादन प्रवृत्ति की निवृत्ति, परहितसंपादन 
में प्रवृत्ति और जीवन को सफल वनाने में सच्ची रुचिवाली 
हो । अन्यथा मनुष्य उद्योग और पुरुषार्थ से सांसारिक सुख 
ओर कभी विपरीत माग में चल कर दुःख भोग भागी तो 
होता ही रहता है परन्तु मुख्योदेश्य हाथ से निकल जाता 
और अन्त में पछताता है | सांसारिक विषय भोग शरीर 
तक साथ देते हैं अन्त में यह विषय विष के समान पूर्वानु- 
भूत वासना को सामने लाकर पीड़ा देते हैं यह बड़े ही 
कृष्ट का समय होता है अत एवं मनुष्य को यथाथ मार्ग 
का ही अनुसरण करना चाहिए जिससे लोक और परमार्थ 
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दोनों का सुधार हो यह शाशत्र की मर्यादा है । 
समाधि-( चित्त का समाधान होना ) का बीज 
मनुष्यजीवन में विद्यमान है यह पूवे कहा गया है इसके 
बिना कोई पुरुष समाहित अन्तःकरण नहीं हो सकता। 
पाठक विचार करे कि मनुष्यमें ज्ञान का अंश है इस लिये अभ्यास 
से ज्ञानवान्‌ हो जाता है वल का अंश है अतणव अभ्यास 
के आधीन होकर बलवान पहलवान कहलाता है, बालक 
अल्प वाचा शक्ति रखता हुआ वाचाल और थोड़ी गति 
शक्ति रखता हुआ दोड़ धूप में कमाल करता हुआ देखने 
में आता है । इस कथन का यह आशय है कि मनुष्य 
के अन्तःकरणा में प्रत्येक विद्या और गुणा का (जिस का 
यह शिक्षण पाता है ) वीज पूर्व से ही स्थिर है जो 
अध्यापक गुरु, आचाये और सत्संग सहचार से शनेः २ 
उन्‍नत होकर फल दिखाता और वेसा ही वन जाता है 
जेसी इस को सहायता मिलती है। न होने वाली वस्तु 
( जिस की सत्ता ही नहीं है ) केसे प्रकट होगी | ऐसी 
वस्तु के बनाने में तो कर्त्ताका श्रम ही निष्फल हो जाता है 
इसलिए यह कहा गया है कि समाधिका वीज जो कभी २ 
मनोवृत्ति में उदय हो जाता है वह पूर्व से विद्यमान है । 
द्वितीय हेतु- योग के आठ अंग योगदर्शन में वताए गए 
हैं उन को वहां ही अवलोकन करें। यम से लेकर समाधि 
तक पहुंचने के लिये चतुथ अंग प्राणायाम है संग्रति इस 
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की अधिक चर्चा हो रही है | प्राणायाम विधि के लिए 
प्रायः पुरुष प्रश्न करते ही रहते हैं । यह नियम प्रत्येक 
प्राणी का सहचारी है यह ही जीवन है मनृष्य को सबल 
बनाने और स्वस्थ करने में हितकर और उपकारी है यह 
रेचक, पूरक ओर कुम्भकरूप से प्रचलित सदा सब को प्रत्यक्ष 
है । वाह्य देश में गति करने वाले की संज्ञा रेचक, अन्तर 
प्रदेशवत्ति को पूरक और दोनोंके मध्यमें जो किचित्‌ विराम 
का समय है उसको कुम्भक कहा जाता है | इस ईश्वरीय 
नियम के आश्रित होकर प्राणिमात्र प्राणायाम कर रहा है 
परन्तु मनुष्य इस वात का अधिकारी है कि वह नियमित 
आहार और व्यवहार एवं सदाचार के आधार पर इस प्राण 
विद्या से परिचित और पुनः २ के अभ्यास से समाहित 
होकर शुद्ध बुद्धि से मन की मलिनता को धोकर अन्तः 
स्थ राग द्वेप, बेर, विरोधादि विकारों को खोकर अपने को 
समाधि तक पहुंचा दे। ब्रह्मारड की परिस्थिति के मूलाधार 
सूत्रांत्मा वायु में यह तीनों प्रकार को गति समवस्थित है 
उस महान कार्य का ही प्राणिमात्र के थ्रास, प्रथ्रास से 
गहरा सम्बन्ध है | यथा इंजन को थाम गाम से 
तमाम कल पुजें, चलते व रुक जाते हैं । प्राणवायु शरीर 
में आकर जीवन का हेतु केसे होगया ? यह कोई नहीं 
जान सकता। यह केवल परमात्मा की महिमा का ही सूचक 
है अतएवं उस का धन्यवाद अवश्यंभावी है । मेरे मित्र ! 
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अब आप को पता लगा कि ब्रह्माण्ड में कोई भी वस्तु 
ऐसी नहीं जो इस छोटे से शरीर में विराजमान न हो | भेद 
केवल इतना ही है कि ब्रह्मारड अति विशाल है ओर यह 
छोटा है | उस की सव सामग्री इस अल्पशरीर में विद्यमान 
है। प्रभु महिमा से वड़े भारी विचित्र ब्रह्मारड का ही यह 
छोटा शरीर चित्र है इस के विचार से ब्रह्माण्ड का ज्ञान 
यथा वीज दशन से वृक्ष का ध्यान हो जाता है अत एव 
समाधि भी एक शाख्र और महात्माओ्रों के अनुभव सिद्ध 
वस्तु है। उस का भी संक्ष्मांश शरीर में होना ही चाहिए। 

प्रथम विकल्प-समाधान को समाधि कहा है । प्रथम 
संशय ओर विपयेय ज्ञान की हल चल से चित्त का चंचल 
न होना समाधान कहलाता है यह दोनों सर्व प्रकार के 
अनथों की आधार भूमि हैं | इन की सत्ता के होते हुए 
समाधि-समाधान का निशान भी नहीं मिलता । तथा- 
प्रस्तर चट्टान पर कमल नहीं खिलता और वायु के 
मन्द झोकों से हिमालय नहीं हिलता । समाधि सिद्धि के 
लिए इन दोनों को हटा कर अपने को अधिकारी वनाना 
चाहिये । इन दोनों के दूर करने में यथा शक्ति प्रयत् 
करना ही उचित है। अधिकारी को अधिकार अवश्य ही 
ग्राप्त होता है अनधिकारी हो कर अधिकार की चेश करना 
निष्फल ही है। यह सत्य ही है कि गोरव गुणों का अनुगामी 
होता है उपायान्तर नहीं है| 
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द्वितीय विकल्प-इच्छा वाहुल्य भी समाधि के लिए 
प्रतिबन्धक है इच्छा उत्पन्न होकर यदि उस कौ पूर्ति का 
साधन उपस्थित न हो तो चित्त अत्यन्त चंचल हो मूढहा- 
वस्था को प्राप्त कर अ्नर्थ की ओर झुकता जाता है। ऐसी 
अवस्था में केसी समाधि और कहां का समाधान ? जब 
कि व्याकुलता ही पीछा नहीं छोड़ती । अतएव मनुष्य को 
साधन सहित साध्वी इच्छा अधिकारी वनाने का निमित्त 
हो सकती है । साधनों के होते हुए भी मनुष्य का (ईच्छा 
की अधिकता को रोकना) इन में कष्ट ही है ऐसा सोचना 
समाधान संपत्ति के लिए सुचारुमाग है। यह वहुत ही 
परिश्रम साध्य है साधारण नहीं | 

तृतीय विकल्प-मिताहार भी समाधि के लिए सहकारी 
कारण है | यह निश्चितवाद है कि जब तक सहायक न 
हो तव तक कोई कारये भी सिद्ध नहीं होता । मिताहार 
हितकर होता है यह ही उसकी पहिचान है जो शरीर को 
अस्वस्थ बनावे, कार्य करने की शक्ति को घटावे वह अहित- 
कर भोजन मित संन्ञक नहीं हो सकता । भोजन पवित्र, 
रुचि से अधिक अथवा रुचि से पूर्व न खाया जावे और 
वह समयानुकूल हो । इन सब बातों के एकत्रित हो जाने 
का नाम मित है | इस नियम के पालन करने से मनुष्य 
नीरोग, कार्य करने में समथे और प्रसन्नचित्त रहता है फिर 
उसका जीवन जन समुदाय के लाभाथ हितकर हो जाता है 
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प्रत्येक मनुष्य को इसका सहारा लेना ही चाहिए । 

चतुर्थ विकल्प-जिसको समाधिसम्पादन में रुचि हो 
उसको ऐसे कार्यों से जो अन्तःकरण में शोक और चिन्ता 
के उत्पादक हों सवेथा सर्वद। ग्लानि होनी चाहिए । चिता 
से मनुष्य के आत्मा में दौनता का <दय होने लगता है 
उत्साह और व्चेस जाता रहता है, विचार शक्ति मन्द पढ़ 
जाती है, जीवन यात्रा दुःखमयी होजाती है | चिन्ता के 
पुनः पुनः आघात से शरीर दुवंल हो जाता है उसकी 
व्यवस्था को जान कर उसके पास बेठने को लोगों की रुचि 
नहीं होती | ऐसे पुरुष का जीवन तो अपने लिए भी हित- 
कर नहीं होता है औरों को लाभ पहुंचाना तो दूर रहा । 
प्रत्येक पुरुष को चाहिए कि वह जहां तक हो सके चिन्ता 
और शोकजनक सामग्री को दूर करे परन्तु योग सम्पादन 
करनेवालों को तो विशेष ध्यान रखना चाहिए । 

पंचम विकल्प-जिसको समाधि में प्रेम हो उसका स्व- 
भाव मितभाषी होना चाहिए अन्यथा उसको इस मांग में 
गमन करना कठिन होगा । अधिक बोलने या विवाद में 
पड़ने से अन्तः विकारों का वल बढ़ जाता है जीत हार 
का विचार सामने आता है। प्रथम तो जीत हार का बखेड़ा 
रहा, पुनः किसी ने निनन्‍दा की और किसीने स्तुति | इस 
को सुनकर कभी ग्लानि और कभी प्रसन्नता से मन घिरा 
रहा अतएवं अधिक बोलने से मनुष्य की विचार शक्ति में 
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कमी और कुछ निन्दा करने में रुचि होने लगती है। प्रत्येक 
मनुष्य का विचार पूवेक आलाप करने का स्वभाव होना 
चाहिए । यह बड़ा ही उत्तम गुण है ऐसे तो कम बोलने 
वाले पुरुष में यदि वह बुद्धि सहित हो तो अधिक समझने 
की योग्यता हो जाती है और वही अपने भेद को जो सर्वाथे 
सिद्धि का मूल मन्त्र है गुप्त रख सकता है परन्तु चित्त समा- 
धान में संलग्न मनुष्य को मितभाषी होना तो अत्यावश्यक है। 

पष्ट विकल्प-एकान्त सेवन चित्त की चब्चलता के 
दूर करने में वड़ा ही सहायक है यह प्रायः विद्वज्जन प्रसिद्ध 
है कि एकान्त सेवन से मनुष्य का स्वभाव उत्तरोत्तर 
अच्छा होने लगता और अनेक प्रकार के उपद्रवों से बचाता 
है । एकान्तवासी अवश्य ही मितभाषी हो जाता है जब 
वह अकेला ही जड्जडल-बन या अन्य किसी स्थान में आसीन 
है तव उसको अधिक आलाप करने का अवसर ही कहां 
मिलता है? परन्तु साधारण मनुष्यों का स्वभाव तो ऐसा 
देखा जाता है कि वह अपने भेद को सुरक्षित तो नहीं रख 
सकते, मनोवृत्ति दुर्बल होने के कारण दूसरों को. सुनाने 
के लिए स्वयं ही वाधित हो जाते हैं । सुनाने के पूर्व या 
पश्चात्‌ इतना उपदेश भी करदेते हैं कि आप किसी से इस 
भेद को न कहें । सुनने वाला भी स्वीकार कर लेता है । 
इसी प्रकार परस्पर से दूसरा तीसरे और वह किसी अन्य 
को सुनाते ही जाते हैं परन्तु यह उनकी समझ में नहींआता 
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है कि जो बात मेरे मन में नहीं रुकती वाहर उछली पड़ती 
है वह दूसरे पुरुष के मन में केसे ठहर जावेगी ? केसी 
अनोखी वात है इस भूल का प्रायः सब पर ही आघात है। 
मेरे मित्र ! जो मनुष्य या समाज अपने भेद को गुप्त नहीं 
रख सकता वह कदापि संसार में उन्नतिशील नहीं होता 
है। इस नियमका पालन कोई वीर गम्भीर पुरुष ही कर 
सकते हैं और वही संसार के उन्नत करने के निमित्त भी 
बनते हैं | सुरक्षित वीये होने के लिए जितनी शक्ति काम 
में लानी पड़ती है उतनी ही शक्ति भेद को गुप्त रखने के 
लिए आवश्यक है जिसको प्रतिज्ञा-पालन में रुचि होगी 
वह सदेव मितभाषी होगा । उसको प्रतिज्ञाभड़का भय है। 
दर्जी की कतरनी जेसी कपड़े पर चलती रहती है तत्समान 
जो लोग बातूनी होते हैं वह प्रतिज्ञा पालन नहीं कर सकते। 
'ग्रतिज्ञा संन्यास विधास का नाशक होकर ऐश्रर्य को दूर 
भगाता और दरिद्रता को सामने लाता है अतएव मनुष्यों 
को चाहिए कि पहले मनमें तोलें ओर पुनः मुखसे बोलें । 
विलम्ब से किसी वात के उत्तर देने में इतनी हानि नहीं 
जितनी प्रतिज्ञा करके उसकी रक्षा न करने से होती है । 
यह दोष मनुष्य समाज की वनावट को बेडोल बना देता है 
और वह सुख को बेच कर दुःख को मोल लेता है । यह 
नियम जेसा साधारण मनुष्यों पर लागू हो सकता है वेसे 
ही जिन सन्त महात्माश्रों को समाधि सिद्धि श्रौर योगज 
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ऋद्धि सम्पादन करने में रुचि हो अभिमत होना चाहिए। 
वह उतनी ही बात को जितनी शक्ति हो अथवा जितना 
अनुभव किया हो मुख से कहें अन्यथा अधिक वातों के वनाने 
ओर बताने या सुनाने से अन्ध-परम्परा की वृद्धि से मनुष्य 
समाज गोरव से हीन हो जाता है। भारत वर्ष इस का 
विस्पष्ट हृशन्त है । 

सप्तम विकल्प-समाधि में जिस को रुचि हो उस को 
आत्मश्लाधा से वड़ाही बचना चाहिए। इसका वन्धन बड़ा 
ही कड़ा है। कोई महात्मा धर्मात्मा ही इससे मुक्त होसकता 
है शाख्र ने इस को वड़ा भारी दोष बताया है यह अन्‍्तः 
करण को मलिन बना देता, सन्‍्माग में चलने वालों को 
भुला देता और रागद्वेष के जाल में फंसा देता है इस 
लिए संनन्‍्यांस लेते समय वीतराग होने की इच्छा से पुत्र, 
वित्त, लोक एपणा का परित्याग करना होता है और इसके 
साथ यह प्रतिज्ञा की जाती है कि मुझ से किसी प्राणी 
को भय न हो उसका अनुष्टन करने और इस पथ पर चलने 
वाले विरक्त पुरुष के लिए ही जन्म का अ्रदर्शन होता है । 
अर्थापत्ति से यह सिद्ध होता है कि राग ही जन्म का कारण 
है। पत्र और वित्त की ममता कड़ी तो है परन्तु इस का 
ढीला हो जाना विचार से इस की मलिनता का समीप न 
आना तो सुगम जान पड़ता है परन्तु इस लोकेषणा के 
यन्धन से मुक्त होना बड़ा ही कठिन है। होने वाली वस्तु 
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यदि किसी कार्य में प्रतिबन्‍्धक हो तो उससे पृथक होने या उसके 
दूर करने का उपायतो विचारमें आजावेगा परन्तु न होने वाली 
वस्तु का आतड् यदि मनुष्य पर छाजावे तो इस अम भूत 
से छुटकारा पाने ओर इसके हटाने का मार्ग शीघ्र हस्तगत 
नहीं होता । यह लोकप्रशंसा न भोजन है जिससे श्षुधा मिटे 
और न पत्र ही है जिससे शीत हटे, परन्तु इसने सबको 
पकड़ा हुआ और बुरी तरह से जकड़ा हुआ है। सत्व 
प्रधान आत्मा इसको नहीं चाहता उसकी प्रवृत्ति निष्काम 
कर्म में होती है, तम सहचर रजोगुणी आत्मा का यह भोजन 
है वह दुसरों से अपनी प्रशंसा को सुन कर ( जिस प्रकार 
चूल्हे में रोटी फ़ूलती है) फ्रल जाता है और कभी स्वयमेव 
अपने मुखसे अपनी श्लाघा (जो निन्दा के समान होती है) 
को करने लगता है उसको यह पता नहीं चलता कि 
यदि इन्द्र भी अपनी प्रशंसा करे तो वह भी लघुता को 
प्राप्त हो जाता है ओर ऐसा पुरुष निन्दा को सुनकर इस 
प्रकार सिकुड़ जाता है जेसे हवा निकलने पर फुटवाल सिकुड़ 
जाता है | जो पुरुष किसी के मुख पर प्रशंसा करता वह 
चालाक या मकार होता है और जो अपनी प्रशंसा 
को सुनकर प्रसन्‍न होता है वह बेसमझ या गंवार होता है 
अतएव वही मनुष्य समझदार है जो इन दोषों से बचने के 
लिए स्तुति और निन्‍्दा से अपने को बचाता है। आत्म 
इलाधा, आत्म सन्‍्मान ओर आत्म गोरव यह शब्द समा- 
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नाथक प्रतीत होते हैं परन्तु इनमें वास्तविक भेद है-गुण- 
हीन प्रशंसा का नाम आत्मश्लाघा है यह एक प्रकार की 
अविया है जो मनुष्य-समाज को वड़ा ही निर्वल बना देती 
है यथा-सम्प्रति भारतीय वर्ण-व्यवस्था गुणों के न रहने से 
पतितावस्था को प्राप्त हो गई है तथा-सन्त-समृदाय भी 
विवेक, वेराग्य और त्याग के न होने से निनन्‍्दास्पद हो 
रहा है इन में कुछ भले भी हैं पर उनकी संख्या अत्यल्प 
है उनमें भी अल्प दोष की मात्रा विद्यमान है वह स्वयं 
जानते हुए भी विचार पूवेक देश को (जिसदेश में उनका 
निवास है ) सुधारने ओर जिन पूर्वजों की स्वयं प्रशंसा 
करते हैं जनता को उनके चरणाचिह्नों पर चलाने का यत्र 
नहीं करते ओर जो करते हैं वह धन्यवाद के पात्र हैं । 
आत्मसन्म।|न एक गुण है जो मनुष्य को ऊ चा उठाने 
और उन्नत वनाने में वड़ा ही सहायक है जिन दूषित 
गुणों के करने से आत्मा में ग्लानि और संकोच उत्पन्न 
हो उनसे दूर रहना आत्मसन्मान कहलाता है यह स्वयं 
सत्य पथ गामी होकर ओरों को इस मा्गमें चलाता है ऐसे 
पुरुष की प्रकृति रज, सत्व, तम का अनुकरण करती है 
आत्म-गौरव मनुष्य-कत्तेव्य की पराकाष्ठा है जब आत्मा के 
उच्चतम गुणों का उदय होता है तब पुरुष इस पद को 
ग्राप्त हो जाता है इस स्थान पर पहुंच कर अन्तःकरणा बड़ा 
ही गम्भीर हो जाता है ऐसे उत्तमाशय की कोई भी प्रवृत्ति 
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स्वार्थ के लिए नहीं होती। परहित चिन्ता उसका स्वभाव 
बन जाता है यदि यह गुणा विद्या प्रकाश से हो तो संसार 
के लिए बड़ा ही लाभदायक होता है। यदि ऐसा न हो तो 
भी किसी के लिए अहितकर नहीं होता। ऐसे पुरुषकी प्रकृति 
में सत, रण, और तम क्रमशः काम करते हैं | इन गुणों 
की सूक्ष्मावस्था का यथार्थ ज्ञान तो मनुष्य-मति से बाहर 
है पर ब्रह्मारड इनकी ही रचना है। इनकी तारतम्यता से 
ही अनन्त वस्तुए' स्वरूप से भिन्न और कृति से विभिन्न 
दर्शन-पथ में आरा रही हैं जो ऊपर कहा गया है वह सामा- 
न्‍्य नियम है | इस मार्ग पर चलता हुआ सामान्य पुरुष 
महान हो जाता है और जन्म, मरण प्रवाह में चक्र लगाता 
हुआ ज्ञानी होकर मोक्षपद्‌ को पाता है | जिसके मन में 
आत्मसन्मान अथवा आत्मगोरव का विकाश हो जाता 
है। उसका ही चित्त समाधान को प्राप्त होता है ओर इसका 
वही अधिकारी है जिसने आत्म श्लाघा के दोष को दूर 
कर दिया है । उपरोक्त सात दोषों के रहते हुए कोई भी 
पुरुष सुख भोगभागी और यथाथ में प्रभु प्रेम का अनु गामी 
नहीं हो सकता। 

पूर्व सूत्र में “समाधानं समाधिः” के वांद चित्त वृत्ति 
निरोध द्वितीय वचन है अव इसका निरूपण किया जाता है। 


विचित्र रूपाः खलु चिश्ष वृत्तयः ॥७०॥ 
चित्त की वृत्तिएं विचित्र हैं यह गणना में नहीं आ 
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सकती हैं एक काल में सहस्रशत व्यक्ति-भेद से वृत्तियों 
की अनन्तता और विचित्रता है और एक व्यक्ति में काल 
भेद से समृद्र तरड्रवत्‌ वृत्तियों का उत्थान होता ही रहता 
है तथापि योग दशन में प्रमाण, विषयेय, विकल्प, निद्रा 
और स्मृति भेद से पांच कही गईं हैं अन्य सव का इन 
में समावेश हो जाता है। मनुष्य का अन्तःकरण जब एक 
वृत्ति के आधात से ध्षुब्ध हो जाता है तत्पश्चात्‌ अनेकशः 
वृत्तियों का उत्थान होने लगता है इन में एक मुख्य और 
अन्य गोण होंगी | प्रधान वृत्ति के निरोध से शेष स्वयमेव 
रुक जाती हैं उस की सत्ता सद्भाव में अन्य के निरोध में 
यल करना निष्फल होता है इस भेद के ज्ञाता कोई विचार- 
शील (उपयुक्त गुण-विशिष्ट) विरले ही होते हैं और वही 
जन-समाज के कल्याण करने में निमित्त वनते हैं । 
पाठक वृन्द ! वृत्तियों का भेद वोधक दृष्टान्त यह है 
किसी राजकमंचारी का अवकाश लेकर गृह को जाने का 
विचार हुआ कि (जो वृत्ति अन्य वृत्तियों को उत्पन्न करे 
वह मुरूय कहलाती है यहां पर गृह को जाने वाली मुख्य 
वृत्ति ने निम्न लिखित वृत्तियों को उत्पन्न किया) अकेले 
चले या कुटुम्ब को साथ लेजाएं २-सबके ले जाने में द्रव्य 
का अधिक व्यय होगा, ३-उस मागग से चलना ठीक इस 
लिए है कि न्यून व्यय होगा परन्तु इस मार्ग से जाने में 
एक मित्र से भेंट हो सकती है, ४-कितने रुपये साथ ले 
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जाने चाहिए "-किस क्लास में बेठ कर चलना चाहिए ? 
६-कल नहीं परसों चलना ठीक होगा क्योंकि दो एक 
मित्रों से मिल कर कुछ परामश करना है इत्यादि | अब 
यदि अवकाश मिल जाये तो सब विचार स्थिर रहेंगे और 
यदि अवकाश न मिला तो सव स्वयमेव अस्त हो जाएंगे। 
अब आपको समझ लेना चाहिए कि जिसके होने में अन्य 
का होना और न होने में न होना है वह वृत्ति मुख्य या 
प्रधान है शेष सब को गोण या अप्रधान कहना ठीक 
होगा । इस प्रकार प्रत्येक कार्यमें न्‍्यूनाधिक भाव गुप्त या 
ग्रकूट रूप से यह ही क्रम विद्यमान होगा । 

वृत्ति भेद का द्वितीय प्रकार-कोई पुरुष एक समय 
में उदार जान पड़ता है तो दूसरे काल में कंगूस देखा 
जाता है। श्र प्रहार में निपुण युद्धविद्या विशारद वीर 
अर्ज न को समयान्तर में कायर वृत्ति नेआ घेरा और 
उसने इसके आधीन हो कर वल, बुद्धि और युद्ध कौशल 
को खोकर विपम समय में युद्ध करने से अपने मुख को 
फेरा । उस काल का दृश्य विचित्र है व्यामोह के पंक 
में धसे, कुत्सित मनो वृत्तियों के जाल में फंसे ओर अनेक 
प्रकार के विपरीत भाव मन में बसे हुए अजु न का चित्त 
सामने है नेत्र सजल हैं न मुख से कोई वचन ही कहता 
है और न कर्त्तव्यके पालन करनेमें रुचि ही दिखाता है । 
वह विकलता के कारण अपनी हिम्मत हार रहा है उसको 
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किसने भुलाया है ? जो इतना कष्ट सह रहा है कुछ समय _ 
पूर्व शत्रुदुल को सामने देख कर रणाभूमि में उनको छिल्न 
भिन्न करने की उमड्ूमें गर्जरहा था । मेरे साथ कौन योद्धा 
युद्ध करेगा ? उपहास से उनको वर्ज रहा था। अल्प समय 
के पश्चात ही उपयु क्त रश्य सामने आता है नआगे बढ़ने की 
सामथ्ये है और न पीछे ही हट सकता है। जिसके वलसे 
सव बलवान और जिसके दुवेल हो जाने से समस्त पुरुष 
चित्र के समान हो जाते हैं ऐसे महावली वीर पुरुष अ्रजु न 
को मनोवृत्ति ने कभी वीर वना दिया और कभी कायरता 
का पाठ पढ़ा दिया। ऐसी अवस्था में चित्र सर्वाड्र पवित्र 
योगीराज कृष्ण चन्द्र जी महाराज के सदुपदेशों ने उसको 
संभाल कर मोह महिमा से निकाल कर कायरता से दूर 
आर वीर भाव से भरपूर वना दिया। मित्र को मित्र के 
साथ जो करना चाहिए था वह किया । सब को ऐसा ही 
करना चाहिए जो परस्पर मित्रता का दम भरते हों अन्यथा 
कोई किसी को मित्र न कहे । उपयुक्त कथन से एक 
व्यक्ति में (काल भेद से) मनोदृति की विचित्रता तो सिद्ध 
हो गईं | एक काल व्यक्ति भेद से वृत्ति का भेद तो प्रन्यक्ष 
देखने में आ रहा है एक मृदु तो दूसरा क्रूर है कोई दुःखी 
को देख कर उसकी सहायता करता, उसके दुःख में अपने 
को दुःखी जानता और कोई अपने सुखके निमित्त दूसरों 
को कष्ट पहुंचाना अपना कत्तेव्य मानता, कोई प्रसन्नता से 
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शुभ कर्मो में धन को लगाकर मरता और दूसरा अपने 
जीते जी धन देने में डरता है। संसार में यह देखा जाता 
है कि लोग एक को दानवीर कहते हैं और कंजूस का 
नाम भी नहीं लेते | अतएवं मनोवृत्ति की गणना करना 
सागर को गागर में भरने के समान असम्भव है । सच्ची 
साध्वी वृत्ति सत्पवृत्ति की और कुत्सित-निन्दित वृत्ति 
कुप्रवृत्ति की तालिका है एक वृत्तिके उदय होने में दूसरी 
का अस्त ओर अस्त में उदय होता रहेगा । 

इतने कथन के पश्चात्‌ पुनः प्रकृत विषय का अनुसरण 
किया जाता है। इन समस्त वृत्तियों के निरोध (रुकजाने) 
का नाम योग है इस धमे में प्रवृत्त पुरुष को असन्मा्गे 
प्रवत्तेक-अनुचित वृत्ति का त्यांग ही साधु है पश्चात्‌ सदवृत्ति 
के हटाने में यदि तीत्र पुरुषारय हो तो समर्थ हो सकता है । 
जितना प्रयत्अनिष्ट वृत्तिके दवानेमें मनुष्य को करना पड़ता 
है उससे अत्यल्प यत्र इध्वृत्ति के हटानेमें काम आता है। 
इस सरल सिद्धान्त को न जान कर जो चित्तवृत्ति निरोध 
रूप योग में सफलता को प्राप्त करना चाहते हैं वह तो 
मरुभूमी में नोका को चलाते हैं यह केसे हो सकता है। 
असत्‌, अयुक्त, और असम्भव है | क्या लोग यह प्रश्न 
नहीं करते कि सन्ध्या करते समय जबकि मनुष्य अल्पकाल 
के लिए समाहित होना चाहता है तब उस का मन विराम 
न लेकर इधर उधर दोड़ जाता है क्‍या वह सन्मार्ग में 
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गति करता है? यदि ऐसा है तो मनुष्य का स्वभाव सुचारु 
ओर शुभकम में उस की प्रवृत्ति होनी चाहिये किन्तु ऐसा 
नहीं होता । वह तो दोड़ धूप कुमा्ग में मचाता और इस 
को भुलाकर कुत्सित मार्ग में ले जाता है। अतणएव यह 
निश्चितवाद है कि जब सद्विचार, सत्संग, स्वाध्याय और 
सुनियम पालन करने से कुवृत्ति रुकेगी तब सुवृत्ति स्वयमेव 
समाहित होते समय एकान्तासीन हो जावेगी | कारण यह 
है कि इसमें सरलता है कुटिलता नहीं ग्रतएव यह जीवात्मा 
को आगे बढ़ाने और प्राप्तव्य स्थान तक पहुंचाने में बड़ी 
ही सहायक है | उत्तम वृत्ति अपने इस स्वभाव का कभी 
भी परित्याग नहीं करती यदि ठीक है वनावटी नहीं । 

पाठक एक दृष्ठान्त से जानलें-कि सुपुप्ति अवस्था में 
समस्त वृत्तियों का निरोध (प्राकृत नियम के आधीन) हो 
जाता है यह अवस्था तमप्रधान होने से किसी भी वृत्ति 
के उदय होने का निमित्त नहीं वन सकती । जेसे निशा 
(रात्रि) का अन्धकार नेत्र शक्ति को अभिभव करता है 
उसी प्रकार जब तम अन्तःकरण की शक्ति को दवा लेता 
है तव समस्त वृत्तियों का तिरोभाव होकर आत्मा चेतन 
होता हुआ भी अचेतन सम हो जाता है। उस को अपने 
स्वरूप का तात्कालिक ज्ञान नहीं होता । यह प्रति दिन 
सव के विचार का विषय है। अब यदि निद्रातम को 
स्वाभाविक प्रकाश अपने बल से आधात पहुंचाता है तब 
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तो जाग्रत अवस्था हो जाती है और यदि मन्द्‌ प्रकाश 
तम को आघात देता है तब यह सुषुप्ति को पूर्रारूप से न 
हटा सकता और न जाग्रत को ला सकता है वह दोनों से 
विलक्षण स्वप्रावस्था वन जाती है। अब यदि अभ्यास 
साध्य ठीत्र प्रकाश निद्रा तम को हटा देगा तव वह समाधि 
का स्वरूप हो जावेगा वस यह ही प्रकार है। बुद्धिमान 
विचार शील योगज धरम में प्रवृत्त पुरुष सुधुप्ति अवस्था को 
ही समाधि वना लेता है निद्रा में वृत्ति निरोध तो स्वयं- 
सिद्ध है केवल तम के स्थान में प्रकाश को ही लाना और 
सुषुप्ति का समाधि में बदल जाना है इस अवस्था में मनो- 
वृत्ति का विषय सम्बन्ध तो नहीं है जब अन्तःकरण ही 
स्थिर हो गया तव उस के अधीन रहने वाली इन्द्रियां 
अपना कार्य केसे कर सकती हैं ? इन दोनों के उपकार से 
उपकृत आत्मा की स्वरूप में अवस्थिति और तदननन्‍्तर 
परमात्मदशन की अवगति से मनुष्य का पुरुषार्थ यहां 
पर ही समाप्त हो जाता है । उक्त सूत्ररूष संस्कृत वाक्य में 
तृतीयपद “परमार्थ युक्तेति” की व्याख्या की जाती है- 

मोक्ष ७धम्योत्‌ परमार्थसुख युक्तति ॥७१॥ 

इति शब्द यह निश्चय करता है कि मोक्ष के समानधमं से यथार्थ 
समाधि अवस्था परमाथंसुख सहित होती है विपय इन्द्रिय संसर्ग 
जन्य अनेक प्रकार जो सुख की उपलब्धि होती है वह कई 
प्रकार की उपाधियों से उपहित हुए उस यथार्थ सुख की ही 
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किरण है | जम विद्युत प्रकाश अनेक प्रकार के पदार्थों के 
सहयोग से कई प्रकार के विकाश को तो प्राप्त होजाता है 
किन्तु फिर भी वह इस अनेकता में स्वरूप से एक ही है। 
उपाधि भेद से सुख में भेद ओर उपाधि के परिणाम से 
सुख में विपरिणाम प्रत्यक्ष देखने में आता है तथापि 
विकृत वस्तुओं के सहचार से विकार को प्राप्त न होता 
हुआ अपनी व्याप्ति से अस्थिर पदार्थों में सदा स्वरूप से 
स्थिर है। समाधि अवस्था उपाधि से प्रथरः है। उपाधि 
रहित होना ही परमाथ सुख सहित होना है । जाग्रृत 
अवस्था में विपम इन्द्रिय संसगें उपाधि है ओर स्वप्ना- 
वस्था में दृष-श्रुत विषयों के जो मन में संस्कार थे उनका 
उद्बुद्ध होना उपाधि है । सुषुप्ति अवस्था में तम कौ 
प्रधानता उपाधि है। मृछित अवस्था में किसी प्रकार के 
आधधात से प्रयत्न शेथिल्य उपाधि है अब शेष समाधि ही 
ऐसी अवध्या रह जाती है कि तात्कालिक न तो विषय 
संसग है ओर न संस्कारों का आविर्भाव हैं न नाम की 
प्रधानत ओर न प्रयत्ञ आदि अ स्थिर है अर्थात सवोपाधि 
वर्जित समाधि दशार्मे परमाथ सुख का भानयोगी को होता है। 

प्रशन-यदि उपाधि ही प्रतिबन्धक है तो शरीर भी 
एक उपाधि है इस की सत्तामें सुख॒की उपलब्धि केसे होगी ? 

उत्तर-प्रथम तो शरीर सर्वावस्था में समान है द्वितीय 
शरीर तो एक जीवात्मा को संसार सागर पार करने को 
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तरणी है प्रतिबन्धक नहीं । मनुष्य शरीर को प्राप्त करके 
ही यदि विचार से काम करे तो जन्म मरण से छुटकारा 
हो सकता है अन्यथा नहीं | कई एक विद्वानों का यह 
कथन है कि समाधि में तदाकार वृत्ति हो जाने से दुःख 
सुख दोनों का ही बोध नहों होता । यह कथन युक्ति युक्त 
प्रतीत नहीं होता । इसका कारण यह है कि जागृत 
अवस्था में क्रमशः सुख दुःख दोनों का ज्ञान होता रहता 
है । स्वप्नावस्था इस के ही समान है । सुपुप्ति अवस्था में 
दोनों का बोध नहीं रहता है मूछावस्था तत्‌ तुल्य है । 
अब यदि समाधि में भी सुख दुःख की प्रतीति नहीं तव 
वह सुषुप्ति होगी समाधि नहीं | वहुकाल परिश्रम साध्य 
समाधि अवस्था को प्राप्त करने में किस को रुचि होगी ? 
अनादर प्रसंग सामने आएगा और साथ अपने अविश्वास 
को लाएगा। समाधि का विधान करने वाला शास्त्रअ्रप्रा- 
माणिक होकर अनर्थोत्पत्ति का निमित्त जान पड़ेगा । अत 
एव समाधि सिद्धि में कोई भी तत्व दशेन तो होना ही चाहिए । 
वादी-समाधि काल में तो कोई बोध नहीं होता। 
किन्तु उत्थान काल में सुख की प्रतीति होती है। समाधि 
उत्थानानन्तर जो सुख जान पड़ता है वह पूर्वानुभूत विषय 
का स्मरण है | समाधि काल में आप के कथनानुकूल अनु- 
भव का कोई विषय या किसी प्रकार का साक्षात्कार नहीं। 
तो उत्थान समय निर्मल स्मृति का उदय केसे हुआ । 
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स्मृति तो सदेव अनुभव के पीछे दौड़ती है यह तो होसकता 
है कि कदाचित्‌ अनुभूत विषय की स्मृति का भी प्रमोष 
हो जावे किन्तु अनुभव के विना स्मृति का होना वीज के 
विना वृक्ष की उत्पत्ति के समान है मूल के बिना मूली के 
विधान के तुल्प है । यह होना तो सम्भव है कि धनघोर 
घटा के होते पर भो किसी प्रतिवन्‍न्धक निमित्त के कारण 
जल की वृष्टि न हो परन्तु जब्र भी वृष्टि होगी तब उसका 
निमित तो वादल ही होंगे। इससे तो यह मानना ही होगा 
कि स्मृति अनुभवसिद्ध वात को ही जतलाती है। अतः 
समाधिकाल में जिस अलोकिक सुख की प्रतीति होती है 
उसकी तुलना अन्य किसी प्रकार से भी नहीं होसकती । 

द्वितीय विकल्प-जिस वस्तु की स्मृति से सुख की 
प्रतीति होती है उसका साक्षात्‌ सुखयूलक और जिस के 
स्मरण में दुःख हो उस के मेल में दुःख होगा । इस लोक 
प्रसिद्ध बात का तो अपवाद नहीं हो सकता । अब आप 
विचार करे कि उत्थानकाल में जो सुख का उदवोध हुआ 
उस से कुछ काल पूर्व सुखरूप वस्तुका साक्षात थाया नहीं, 
हां कहने में तो पक्ष तुच्छ है। कोई विचार विशेष नहीं 
रहता । न स्वीकार करने में यह दोष होगा कि अनेक 
जन्मपरम्परासाध्य अन्तिम पुरुषारथ के साथ सिद्ध होने 
चाली समाधि का समाध्येय क्या होगा ? कुछ तो स्वीकार 
करना ही होगा अन्यथा सर्व पुरुषाथ विलोप प्रसंग दोष होगा। 
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तृतीय विकल्प-यह देखने में आता है कि इृष्ट और 
अनिष्ट वृत्ति प्रकट होकर अपने वल से तत्काल अन्य वृत्तियों 
को रोक कर मनुष्य को सुखी या दुखी वना देती है जेसे 
परीक्षा में उत्तीरं होकर कोई विद्यार्थी सुखी और दूसरा 
सफल न होने पर दुःखी हो जाता है ऐसे ही सर्वत्र जानना 
चाहिए । समाहित अवस्था में जिस वृत्ति के उदय होने से 
समस्त वृत्तियों का निरोध होगया है वह सुख या दुःखो- 
त्पादक अवश्य होनी चाहिए । शास्त्रसम्मत न होने से 
दुःखोत्पादक कहने में तो कुछ संकोच होगा और आप के 
विचार में वह वृत्ति सुखोत्पादक है नहीं, ऐसी अवस्था में 
उसका नाम और उसका काम क्या होगा ? कुछ तो मानना 
हो पड़ेगा। अन्यथा जड़त्वापत्ति की सम्पत्ति होगी । स्वरूप 
से चेतन वस्तु का जड़ हो जाना और पुनः चेतनता में 
आना यह आप के विचार का विषय ठहरता है जो किसी 
प्रकार युक्तिसंगत नहीं हो सकता । 
वादी-जव वृत्ति ही बनी रहेगी तब पुनः समाधि केसी ? 

मेरे मित्र ! आप विचार करें कि जब ध्याता का ध्यान 
वस्त्वन्तर से सवेथा पृथक होकर ध्येयाकार कुछ समय के 
लिए वना रहता है इसको संप्रज्ञात योग, एकाग्र या एकांत- 
वृत्ति कहते हैं। इसका आशय यह है कि अच्छे प्रकार साधक 
का पूर्वांपर विरोधि विचारों को त्याग कर अभिमत विषय 
में युक्त होना संप्रज्ञात है। एकाग्र-एक ही वस्तु जब वृत्ति 
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के थ्रागे हो किसी प्रकार भी इधर उधर उस का झुकाव 
न हो वह वृत्ति एकाग्र कहलाती है। एकान्‍्तवृत्ति उसको 
कहते हैं कि जब वृत्तियों का एक वस्तु में जाकर अन्त हो 
जावे । नामभेद होने पर भी यह सव समानार्थक हैं ।इस 
की ही सहायता से सांसारिक वस्तुश्रों के गुणा जो अ्रभ्युदय 
के कारण हैं प्रकट होते हैं । योग की इस पृर्वभूमि तक 
पहुंचने वाले जगत्‌ विख्यात पुरुष विरले ही होते हैं । यह 
संप्रत्ञात योग असंप्रज्ञात योग की आधारभूमि है। यदि 
जिज्ञासु की प्रवृत्ति आगे वढने की हो तो इस असंप्रज्ञांत 
दशा में ध्यान के बिना ध्याता को ध्येय का साक्षात्कार 
होता है। आत्मा जब मन और इन्द्रियों के मेल से कोई 
विचार करता है उसको वाह्यवृत्ति कहते हैं और जब इन्द्रियों 
का सम्वन्ध छूट जाता है तब उसकी संज्ञा आभ्यान्तर वृत्ति 
है | जव अनेकता में न जाकर वृत्ति एकाकार हो जाती है 
उसका नाम एकाग्र या एकान्‍्तवृत्ति है । असंप्रज्ञातावस्था 
में इस वृत्तिका भी विलोप हो जाता है।दृशन्त से समझो- 
किसी अंधेरी कोठरी में अनेक वस्तुएं विद्यमान हैं। गृह 
स्वामी ने भ्रत्य को कहा कि इस में से सब वस्तुओं को 
निकाल दो उसने वहां दीपक को जला कर समस्त वस्तुओं 
को निकाल दिया और स्वामी से कहा कि अब वहां कछ 
नहीं है। उसने आकर देखा तो वस्तु तो कोई नहीं 
परन्तु दीपक जिस की सहायता से सब को निकाला था 


सा सन्माग द्शन 
विद्यमान है । उस ने कहा मेरे मित्र ! इस दीपक को भी 
निकाल दो यहभी तो एक वस्तु ही है। भेद केवल इतना 
है कि ओरों के निकालने में यह सहायक तो है परन्तु इस 
के रहते हुए गृह वस्तुशून्य तो नहीं हो सकता । दार्शन्त 
यह है कि संप्रज्ञातावस्थामें यत्रसाध्यवृत्ति को वलवती बना 
कर अन्य अनेक वृत्तियों को रोक देना होता है श्र असं- 
प्रज्ञातावस्था में यह भी तिरोहित होजाती है। अब कोई 
प्रतिबन्धक नहीं है । ज्ञाता आत्मा और ज्ञेय परमात्मा का 
सीधा सम्बन्ध है इस अवस्था का निरूपण तो नहीं हो 
सकता परन्तु लोकोक्ति इस प्रकार है कि फूला नहीं समातां, 
आप से वाहर हुआ जाता है । अपनी सुधबुध भुलाता 
है | संसार में भी तो एसी अवस्था कभी होती है परन्तु 
पदार्थों के आग्मापायी होनेसे वह स्थिर नहीं रहती । और 
यह अवस्था नित्य स्थिरस्वभाव सुखस्वरूप परमात्मा के मेल 
से जो प्रकट हुईं है यह दूर नहीं होती । इसको जीवनमुक्ति 
कहते हैं जो विदेहमुक्ति का पृ५रूप है ओर मोक्ष में यही 
सपक्षी दृधन्त है अतएव यह कहा गया है कि समाधि पर- 
मार्थ सुखयुक्त है। यहां तक शरीर और उस के भेदों का 
निरूपण होचुका अब इसके स्वामी जीवात्मा का विवरणहोगा। 
ननु-उक्त प्रकरण में यह कहा गया है कि नेत्र देखता 
श्रोत्र सुनता, बुद्धि हिताहित को जानती और मन शुभा- 
शुभ संकल्प करता है | इस से तो यह ज्ञात होता है कि 
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सव स्वच्छन्द अपने कार्य करने में स्व॒तन्त्र हैं पुनः आत्मा 
का स्वामी होना तो ठीक नहीं जान पड़ता है। समाधि- 
करणे कतृ वदुपचारद्शनात्‌ अचेतने5पि-शरोरे 
चित्तसान्निध्यात्‌ चेतनवत्‌ व्यापार: ॥७२॥ 

लोक में यह देखा जाता है कि कर्त्ता के समान कम 
सिद्धि के हेतु भूत करण में व्यापार करते है । यथा युद्ध- 
स्थल में भयंकर तोप चलती है, लेखनी केसी सुन्दर है, 
स्वथमेव लिखती जाती है, हामोंनियम वाजा वहुत अच्छा 
वज रहा है, मेल गाड़ी घंटे भर में ४० मील दोड़ जाती है 
इत्यादि स्थलों में चलाने वाले के बिना तोप, लिखने वाले 
के बिना लेखनी, बनाने वाले के विना वाजा और दोड़ाने 
वाले के बिना गाड़ी आदि की अपने २ काये में स्वतन्त्रता 
सी जान पड़ती है। जब तक इनको किसी चेतन कर्ता की 
सहायता न मिले तव तक ऐसा हो नहीं सकता इसका ही 
नाम उपचार या आरोप है। उपर गुणविश्पष का द्योतक 
होता है | इसी प्रकार आत्मा के अति सन्निकट होने से 
देह और उसके अवयवों में जो स्वतन्त्रता की झलक देख 
पड़ती है वह सव आरोप से है वास्तवमें नहीं।ग्रतएवं समस्त 
शरीर जड़ है इस में स्वयं कार्य करने की शक्ति नहीं है, 
इसका स्वामी और नियामक केवल चेतन जीवात्मा ही है॥ 

॥ इति शरीरगति रूमाप्त ॥ 


जीवगांति 


जीवरु खलु चेतनस्वभावः तस्येच्छादयो धर्मो३॥७३॥ 

ते ओर खलु इस वात का निश्चय कराते हैं कि 

**) जीवात्मा चेतनस्वरूप है ओर सुख, दुःख, इच्छा, 
द्वेष, ज्ञान तथा प्रयत्ञ उसके धर्म या गुणा हैं। इनका निरूपण 
न्याय और वेशेषिकदर्शन में किया गया है | अब इनके 
परस्पर सम्बन्ध को देखें कि वह कितना सुन्दर है। प्रत्येक 
प्राणी को साधारण रीति से और विशेष कर मनुष्य को 
(जो मोक्ष का अधिकारी है) सुखकी इच्छा होती है जिस 
वस्तु में उसको सुखभान होता है उसकी प्राप्तिके लिए लगा- 
तार यत्न करता रहता है जेसे मधु-मक्षिका मधु की लिप्सा 
में इधर उधर चलती फिरती रहती है तत्समान मनुष्य की 
भी गति है इसको दुःख से द्वेष है और जिस वस्तु को अपने 
दुःख का कारण मानता है उसको दूर करना यह अपना 
मुख्य कतेव्य जानता है। दुःख सुख का विधातक है अत- 
एवं सुख की अपक्षा दुःख से इसको अधिक द्वेष है। सुख 
और इसके साधन, दुःख श्र उसके कारण की ठीक पहि- 
चान ज्ञान से होती है इसके पश्चात्‌ सुख के निमित्त को 
प्राप्त और दुःख के हेतु को प्रयल से पृथक करके मनुष्य सुखी 
होता ओर दुःखसे बचता है।कारणाके विना कार्यकी सिद्धि 
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नहीं होती । यह निर्विवाद सिद्ध सिद्धान्त है। साधारण 
दुःख तथा सुख की क्रमशः अवधि मृत्यु और मोश्ष है। 
मृत्यु में सुख का कोई अंश और मोक्ष में किब्चिदपि 
दुःख की मात्रा नहीं है | शेष लौकिक सुख में दुःख और 
दुःख में सुख किसी न किसी अंश में विद्यमान रहता 
ही है इन दोनों का नितान्‍्त प्रथक हो जाना असम्भव है 
इस लिए उत्तमाशय पुरुष इशनिष्ट की उपपत्ति में परिवर्तन 
शील संसार स्वरूप को निहार कर शोक, मोह से पृथक 
ही रहते हैं | इन छः गुणों में ज्ञान प्रधान है इसकी शरण 
ही सर्वोत्तम है यह सर्वोपद्रव शान्त करने का पक्षपाती है 
इसकी न्यूनता ही मनुष्य को दुःखी वनांती और इसकी 
पूर्णाता से ही मुक्तिहाथ आती है। शात्र इसके माहात्म्य 
का वड़ी सुन्दर रीति से निरूपण करता है इसकी ही 
सहायता से आत्मा दुःख सागर से तरता है इसके प्रकाश 
में अज्ञान भाग जाता और फिर निकट नहीं आता है इस 
से बढ़कर मनुष्य का कोई दूसरा मित्र नहीं है इसकी मित्रता 
विचित्र है जो सर्व प्रकार से पवित्र हे इसकी प्रकृति निराली है। 
जो सर्वथा दोपों से खाली हे यह सत्य है जिसने इस को 
अपना लिया उसने अपना जन्म सफल वनालिया । इसकी 
महिमा जगत विख्यात हे जो इस से दूर हे उस पर ही 
अज्ञान का आघात है ब्रह्म प्राप्ति के साधनों में इसका प्रथम 
स्थान है। इसके विना न अहितसे निवृत्ति और न लोको- 
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पकार में प्रवृत्ति ही होती है अतएव ज्ञानोपार्जन करने 
के लिए मनुष्य समाज को सदव तत्पर रहना चाहिए । 
ज्ञान के विपरीत होने पर अहितकर वस्तुओं में मनुष्य को 
हितबुद्धि और अहित में हित वोध होता है तदनन्तर प्रयत्न, 
इच्छा ओर द्वंप में विषपोत गति होकर परिणाम निष्फल 
या विफल हो जाता है उत्तरोत्त असफलता के कारण 
शोक की वृद्धि से विचारशक्ति मन्द पड़ जाती है और 
प्रयल में आलस्य का प्रवेश होने लगता है। कारण में 
दोष आ जानेसे कार्यका दूषित हो जाना स्वयं सिद्ध है। 
वेशेषिक दर्शन में इन ६ गुणों के अतिरिक्त दर्शन श्रवणदि 
१८ गुण अन्य भी माने हैं। सत्याथंग्रकाश में भी इनका 
उल्लेख किया है। जिसके होने से जिसका होना और न 
होने से न होना हो वह गुणा या शक्ति उसकी ही होती है 
अन्य में सहचर धर्म होगा। मृत शरीर में हिलने या चलने 
की शक्ति नहीं है। जिस से सिद्ध होता है कि आत्मा की 
शक्ति का सहचार से शरीर में केवल प्रादुर्भाव मात्र ही था 
उसके पृथक हो जाने से शरीर में उसकी प्रतीति नहीं रहती 
है ऐसे ही दर्शनादि शक्ति को भी जान लें । न्याय दशेन 
में अन्य सब गुणणोंका समावेश इन ६ में ही करदिया है । 
यह दार्शनिक शेली है कोई शड्भग का स्थान नहीं है। आत्मा 
चेतन है शेष सब उसके करण (ज्ञान के साधन) हैं अतएव 
करण ओर कार्य भेद से एक आत्मा अनेक संज्ञा को प्राप्त 
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हो जाता है। यथा-जब वृद्धि से विचार करता है तब उस 
की संज्ञा बोद्धां है, जब मन के द्वारा मनन करता है तब 
मन्ता संज्ञा को प्राप्त करता है, जव चित्त से स्मरण करता 
है तब स्मत्ता ओर जब अहड्डार करता है तब अहड्ड्ता कह- 
लाता है, जब नेत्र से देखता है तब द्रश, जब श्रोत्र से सुनता 
है तव श्रोता, सूइने के समय प्राता, मधुरादि रस अनुभव 
करने के समय रसयिता और त्वक्‌ इन्द्रिय द्वारा 
जब शीत, उष्ण, कठोर और नमे को जानता है तव वह 
स्पशयिता कहलाता है, जब गमन करता है तब गन्ता, 
जब वाणी से उपदेश करता है तब वक्ता, जब हाथ से 
कुछ ग्रहण करता या पकड़ता है तब आदाता, और 
मल, मृत्रादि के त्याग से उसको विसजयिता कहते हैं इसी 
प्रकार क्रिया, कारक भेद से अनेक संज्ञाका संज्ञी वन जाता 
है। यथा-जब पढ़ता है तब अध्येता, और जब पढ़ाता है 
तब अध्यापक, युद्ध करने के समय योद्धा, धनोपाजेन करके 
उचित दान न करने में कृपण, और दान करने से उदार 
कहलाता है। इसी प्रकार अवस्था भेद से कभी बालक, 
युवा, वृद्ध, रोगी और नीरीग कहलाता है | कभी शक्ति- 
विंघात से अन्धा, मृक और बधिर वन जाता है । जेसे 
गुण, कम भेद से ब्रह्मारडाधिपति परमात्मा के अनेक नाम 
हैं इसी प्रकार शरीररूपी छोटे ब्रह्मांड के स्वामी जीवात्मा 
के गुगा और शक्ति भेद से अनेक नाम हो जाते हैं अतएव 
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आत्मा शरीर से पृथक है उसके गुण या शक्ति का विकाश 
शरोर द्वारा होता है यह जानना चाहिए । 

प्रश्न-क्या शरीर के साथ ही आत्मा की उत्पत्ति नहीं 
होती है ? जात वालक के साथ २ चेतनता की उत्पत्ति, 
युवावस्था में वृद्धि और वृद्धावस्था में हास तो प्रत्यक्ष है 
पुनः शरीर से पृथक्‌ आत्मा का मानना ठीक प्रतीत नहीं 
होता है ? समाधान-- 

नायं कदाचिदुत्पन्नो न विनश्यतोति ॥५४॥ 

इति शब्द इस वात को जतलाता है कि यह आत्मा 
उत्पत्ति विनाश से सर्वदा रहित है जिस की उत्पत्ति होती 
है >_सका विनाश तो अवरयम्भावी है और जो वस्तु उत्पन्न 
ही नहीं होती है उसपर किसी काल में भी मृत्युका अधि- 
कार नहीं हो सकता है । वास्तव में मृत्यु क्या है ? संयोग- 
कालानन्तर जो वियोग का समय है दाशनिक परिभाषा 
में उसका नाम ही मृत्यु है इस लिए मृत्यु का दूसरा नाम 
काल भी है अतएव उत्पत्ति, विनाश की घटना संयोगी 
पदार्थों में तो घटित हो सकती है ओर जो वस्तु संयोग से 
रहित है उस का वियोग किस से होगा ? आप ही इस 
बखेड़े का निबेड़ा करे । 

वादी-संयोगादि वसघ्तु वियोगान्त होती है यह सत्य 
सिद्धान्त है परन्तु में आत्मा को संयोगी, उत्पययमान मानता 
हूं अतएव उसका वियोग भी होगा | समाधि- 


जीवगति २८३ 
उत्पथमान विनाशोति न्यायदिदां संकेतः ॥७५॥ 
जो लोग न्‍्याय-मार्ग में चतुर और नन्‍्याय-नीति में 
निपुणा हैं उनका यह कथन है कि उत्पच्यमान वस्तु विनाश 
को प्राप्त होजाती है इति शब्द इसका ही पोषक है। उपय क्त 
बचन वादी के मत का पक्षपाती है यदि किसी युक्ति से 
आत्मा की उत्पत्ति सिद्ध हो जावे । 
प्रथम विकल्प-उत्पद्यममान वस्तु कार्य कहलाती है और 
उसको व्यवहार में आने के लिए किसी न किसी उपादान 
ओर निमित्त कारण की आवश्यकता होती है यथा-घट 
की उत्पत्ति का उपादान कारण मृत्तिका और निमित्त कारण 
कुलाल है, पट निर्माण के लिए तन्तुओं और तनन्‍्तुवाय 
(जुलाहे) की आवश्यकता है, कोट बनाने के लिए कपड़ा 
और दर्जी होना ही चाहिए | यह सब काये, कारण भाव 
की धारा (कानून इल्लतोमालूल ) का ख्रोत कहां से 
निकला है ? संसार कार्य है परमात्मा इसका निमित्त और 
प्रकृति उपादान कारण है यहां से ही उक्त खोत निकला 
है अतणव यह सिद्धान्त सर्व वस्तु में व्यापक है।अव वादी 
यदि आत्मा की उत्पत्ति मानता है तब उसको इस काये 
का कोई कारण बताना ही होगा। यदि यह कहा जाय कि 
शरीर की उत्पत्ति के साथ आत्मा की उत्पत्ति और इस के 
विनाश में इसका नाश है तब तो शरीर ही आत्मा सिद्ध 
होता है इस से अतिरिक्त अन्य कोई आत्मा नहीं है इससे 
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सववे व्यवहार विलोप प्रसड़ होगा। इसका यह कारण है कि 
दर्शन काये करने में नेत्र, श्रवणाथथ श्रोत्र और स्पर्शन कार्य 
के लिए हस्तादि इन्द्रियों को (जो अपने २ काय में स्वतंत्र 
हैं) आत्मा मानना होगा । एक शरीर में अनेकात्मवाद 
का सिद्धान्त उपस्थित होकर इस वात को सिद्ध करता है 
कि सब ज्ञान भड्ढ प्रसड़ से मनुष्य का कोई कार्य भी नहीं 
वन सकता है परन्तु ऐसा देखने में नहीं आता। आप के 
सिद्धान्त के विपरीत संसार मर्यादा में चल रहा है| श्रव 
आप बताएं कि राम ने किसी वस्तु का दर्शन, वसन्‍्त ने 
स्पशन, और चन्द्र ने श्रण किया । भिन्न २ विषय को 
जाननेवाले पृथक २ ज्ञाता हैं एक का दूसरे को ज्ञान नहीं। 
एक पुरुष ने जलपान करके तृपा को मिटाया और दूसरे 
ने भोजन से क्षुधा को हटाया है दोनों का अनुभव पृथक 
होने से एक में समावेश नहीं हो सकता है परन्तु इस के 
विपरीत शरीर में आलनुपज्जिक ज्ञान हो रहा है जेसे एक 
स्टेशन में कई ओर से भिन्न २ तार आरहे हैं उन सब का 
ज्ञान एक पुरुष को इस लिए हो रहा है कि उस पुरुष का 
उन सब तारों के साथ सम्बन्ध है इसी प्रकार नेत्र, श्रोत्र, 
हस्तादि के मार्ग से दर्शन, शब्द और स्पश के तार आकर 
अन्तःकरण (स्टेशन) में एकत्रित होते हैं वहां मास्टर के 
समान कोई एक चेतन शक्ति विराजमान है जिस को से 
प्रकार का अनुभव होता है इस से इन्द्रियां ज्ञान का साधन 
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तो वन सकती हैं ज्ञाता नहीं । दृष्टि, सृष्टिवाद के विरुद्ध 
एक शरीर में अनेक आत्मवाद नहीं ठहर सकता । शरीर 
पंचभूतान्मक है और भूतों में चेतनता का सर्वथा अभाव है। 
कारण के गुण कार्य में न्‍्यूनाधिक भाव से देखे जाते हैं। 
प्रकृति के गुणों का विकृति में अनुवर्तन होना प्रत्यक्षसिद्ध 
बात है । जडात्मक पंच सृक्ष्म भूतों के मेल से जो गुण 
उन में विद्यमान हैं कार्य में उनका ही प्रादुर्भाव हो सकता 
है । चेतनता का ग्रादुर्भाव (जो उनके स्वरूप में विद्यमान 
ही नहीं है) कैसे होगा? स्वरूप का परित्याग कदापि संभव 
नहीं । इन पंचभूतों में स्थूल-सूक्ष्म भेद तो तारतम्यता से 
विद्यमान है पर जड़ होना इस का स्वरूप हैं। सक्ष्मभूतों 
से परस्पर मिलकर स्थूल संसार तो हो गया परन्तु जड़त्व 
भाव से प्रथक नहीं हो सकता है । 

शंका-जेसे जल, जो ओर अंगूरादि पदार्थों के मिलने 
से कुछ दिन के पश्चात्‌ उन में मादकता आजाती है वेसे 
ही इनके मेल से चेतनता की उत्पत्ति हो जाती है । इसमें 
दोष ही क्‍या है ? यह दृश्टन्त तो आप के पश्षका सहयोगी 
नहीं । प्रत्युत प्रतिपोगी है । समाधि:- कई एक वस्तुओं 
के मिलने से मादकता की उत्पत्ति केवल गुण विपरिणाम 
है । वस्तु स्वरूप में किसी प्रकार का व्यत्यय नहीं है ऐसे 
टृष्टान्त जिन में पूर्वगु्ों का अपाय और गुणान्तर की उत्पत्ति 
होती है अनेक हैं । यथा-इश्लु (गन्ने) का रस कुछ दिन धूप 
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में पड़ा रहने से मधुरता को त्याग कर खट्टेपन को ग्रहण 
कर लेता है उस को सिरका कहते हैं इसी प्रकार हल्दी 
ओर चूने के मेल से रक्त वर्ण की उत्पत्ति हो जाती है। 
विकृत गुणों के दश्शन्त से गुणी का स्वरूप जो जड़ है उसमें 
चेतनताकी उत्पत्ति बताना युक्ति संगत प्रतीत नहीं होता है॥ 
अन्यद्पि-सत्व रव और तम इन तीन गुणों की 
साम्यवस्था का नाम प्रकृति है समस्त संसार इसका ही काये 
है कोई वस्तु ऐसी नहीं है कि जिस में इन गुणों की सत्ता 
न पाई जाती हो पंच भूतों के क्रमशः शब्द, स्पशे, रूप, 
रस और गन्ध विशेष गुण हैं इन के प्रत्येक घट पटादि 
कार्यों में इन गुणों की सत्ता का सदभाव देखने में आता 
है । अकृति व तत्कायें-समस्त संसार स्वरूप से जड़ और 
उन के सामान्य विशेष गुणों का उल्लेख शात्र में किया गया 
है | जव इन के स्वरूप में चेतनता का अंश विद्यमान ही 
नहीं है तो इन के मेल से उस की उत्पत्ति मानना वालबुद्धि 
का ही परिचय देना है। अब यह विचार शेष रहजाता है 
कि जिन अंगूर यवादि के; मेल से मादकता की उत्पत्ति हो 
जाती है उन में अति सूक्ष्मांश में मादकता होती है यह 
ही तो कारण है कि वह कभी २ अहितकर होकर मादक 
सिद्ध होते हैं । जेसे मनुष्य खुखखास को घोट सरदाई वना 
कर पीते हैं और कभी खीर वना कर खाते हैं और कई 
एक रोगों के टूर करने में सहायक भी है परन्तु उस से 
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अफीम उत्पन्न होकर विष हो जाती है। सृष्टि क्रम के विचार से 
यह सिद्ध होता है कि कहीं कारण में गुणा अतिमन्द परन्तु कार्य 
में तीत्र ओर कहीं कारयमें अत्यन्त धीमे और कारण में उत्कट 
हो जाते हैं किन्तु स्वरूप से न होने वाली वस्तु की उत्पत्ति 
कृदापि नहों होती है । यदि वादितोष न्याय से चेतनता 
की उत्पत्ति मान भी लें तो न्याय का कोप होता है । 

कृतहा निः अकृत/भ्युपगम प्रसंगात्‌ न युकमिति॥ »६॥ 

देह सहचर चेतनता की उत्पत्ति मानने में यह दोष 
आता है कि शासत्र जो शुभ कर्मो के करने का मनुष्य मात्र 
को शासन करता है वह सुख का निमित्त प्रत्येक पुरुष को 
अभिमत है देह के विनाश के साथ नष्ट होकर कृतहानि से 
सब व्यथ हो जावेगा। किप्ती की शुभ कर्मोंके करने में रुचि 
न होगी । अन्धपरम्परा से मर्यादा का भंग होकर मनुष्य 
समाज दुखी हो जावेगा | सम्भ्रति इस को सुख या दुःख 
जो कुछ भी प्राप्त हो रहा है वह किसी कमें का फल नहीं 
ठहरता है । शुभाशुभ कर्म के बिना सुख दुःख की प्राप्ति 
वीज के विना वृक्ष की उत्पत्ति सम है।बीन को अंकुरादि 
रूप में परिणशत होकर फल लाने के लिए भूमि आधार 
और जलादि सहकारी कारण होना ही चाहिए। इस में 
से एक के न होने में समत्त की हानि का प्रसंग होगा। 
ठीक इसी प्रकार शरीर आधार आहारादि सहकारी कारण 
सुख दुःख फल और बीज के तुल्य कम हैं आप को तीन 
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(जो प्रत्यक्ष हैं) स्वीकार हैं परन्तु कम अभिमत नहीं है। 
अब आप बताएं कि इसके अभाव में उन की सत्ता के 
सद्भाव में क्‍या युक्ति होगी ? जो आप के पक्ष की पोषक 
हो । सहयोगी नियमों की प्रवृत्तिया निषृत्ति साथ ही होती 
है। यह दृष्ट चर है अतएणव आप की प्रक्रिया को (कि 
शरीरकी उत्पत्ति के साथ आत्मा उत्पन्न होकर देह भंग के 
साथ ही नष्ट हो जाता है ) उपयु क्त दोष दूषित कर देता 
है। पक्ष वही ठीक होता है जो निदोपष हो । 

ननु-वादी को सनन्‍्माग में मतिश्रम हो रहा है अव 
उस का पक्ष यह है कि समस्त कर्मों का फल यहां ही 
भोगा जाता है। जब कोई कर्म शेष नहीं रहा तो कृत- 
हानि दोष तो स्थिर हो ही नहीं सकता है और अकृताभ्यागम 
दोष के निवारण में यह युक्ति देता है कि जब वह आत्मा 
को नित्य मानता नहीं है तो यह अकृत की प्राप्ति कैसे हो 
सकती है? यह दोष तो तव आता है जब किआत्मा स्थिर हो 
और विना कम के देहादि भी प्राप्त हों ।यह तो माता पिता 
के संयोग जन्य शरीर की उत्पत्ति के साथ ही आत्मा की 
उत्पत्ति हो जाती है अतएवं उसके मत में न तो कृत हानि 
और न अकृत की प्राप्ति ही है- 

समाधान-मेरे मित्र ! विचारने से यह पता मिलता 
है कि वहुत से कर्म ऐसे हैं कि जिनका फल तत्काल ही 
हो जाता है जैसे क्षपा के कष्ट निवारणार्थ आहारादि और 
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कई एक ऐसे हैं जिनका फल कालान्‍्तर में होता है जैसे कृषि। 
नेव-देखने में तो यह आता है कि कभी कहीं अल्प 
पुरुषाथ का फल बहुत उत्तम निकलता है और कभी बृहत्‌ 
पुरुषार्थ करने से भी फल मन्द प्रकट होता है सिद्धान्त में 
तो कारण यह है कि प्रथम वाद में पूर्व-संचित कर्म जो 
फलाभिमुख हो रहे थे केवल वतेमान कालिक कम उन का 
द्योतक था । कोई भी संचित कमे फलपग्रद नहीं हो सकता 
जब तक वर्तमान का कर्म उसका सहायक न हो यथा- 
दोपशलाका में रसायन विधि से श्रग्नि तो विद्यमान ही है 
केवल रगड़ वर्तमान पुरुषार्थ है जिससे वह दीप हो जाती 
है। द्वितीयवाद में मन्द संचितकर्म प्रवल वर्तमान पुरुषाथे 
का अभिभव करते हुए उसको निःसार सा वना देते हैं ओर 
कहीं पुरुषार्थ और फल समान ही होता है इस दृष्वाद 
का तो अपवाद नहीं हो सकता है । अब आप को यह 
बताना होगा कि बिना संचित कर्मों के माने अल्प पुरुषा्थ 
का फल उत्कृष्ट और पूर्णा पुरुषाथेका फल मन्द केसे होगया!? 
जबकि आपके मतमें कोई कर्म शेष नहीं रहता है इसकी ठीक 
व्यवस्था न होनेसे कृतहानि दोष मानना ही पड़ेगा । 
समाधि-आत्मा स्थिर हों अथवा शरीरोत्पत्ति के साथ 
उत्पन्न हो कर उस के साथ ही विनाश को प्राप्त हो 
जावे तो भी कृतहानि और अकृताभ्युपगम प्रसंग दोष 
दूर नहीं हो सकता | इसका कारण यह है कि जहां कृत- 
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शनिवाय होगा। न्याय तो इस सिद्धान्त का साथ देता है 
और इस का ही पक्ष लेता है कि कदापि कृत की हानि 
और अकृत की प्राप्ति नहीं होती है और इस के विपरीत 
कृत कमफल का विनाश और अकृत कमेफल की प्राप्ति 
तव स्वीकार होगी जब इस पक्ष को अन्याय का सहारा 
मिलेगा इस के विस्तार से संसार की मर्यादा का भंग 
होकर जन समाज की सुख सम्पत्ति में संकोच और दुःख 
का प्रसार होगा अतएव इस माग के विकाश में कोई भी 
बुद्धिमान सहमत न होगा । 

अब इस बात का विचार शेष रह जाता है कि शरीर 
का उपादान करण शुक्रशोणित के परस्पर मेल से ही 
आत्मा की उत्पत्ति होती है यथा प्रज्वलित दीपक के संयोग 
से दीपकान्तर में प्रकश चला जाता है तथव माता पिता 
का शरीर चेतनता विशिष्ट होने से देहान्तर में चेतनता को 
जाना ठीक ही है । इस कथन से तो देह और आत्मा 
एकाथ वाचक हैं केवल शब्द दो हैं उन का अर्थ एक ही 
है यह सिद्ध होता है। इस सिद्धान्त के मानने में प्रथम 
दोष यह है कि म्ृतपुरुष में चेतनता का स्वथा अभाव 
देखने से यह जाना जाता है कि चेतनात्मा कोई अन्य 
वस्तु थी कि जिसके पृथक हो जाने से शरीर का कोई भी 
कार्य नहीं हो रहा है। सर्वोग शरीर प्रत्यक्ष पड़ा हुआ है 
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यदि चेतनता उस में विद्यमान ही है तो पुनः प्रवेवत्‌ कारये 
दर्शन क्‍यों नहीं होता ? किसी प्रकार विगड़ जाने से चेत- 
नता में कुछ न्यूनता का आजाना तो ठीक ही था जैसे 
किसी अंग के भंग हो जाने से भी शेष समस्त कार्य होते 
हुए दिखाई दे रहे हैं। किन्तु इसके विपरीत शरीर सर्वावयव 
पूर्णा देखा जाता है ओर कार्य सव रुक गए हैं। मृत संज्ञा 
को प्राप्त हो गया है अब इस में पुनः चेतनता के आने की 
कोई सम्भावना नहीं है अन्त में उस का किसी प्रकार 
संस्कार कर देते हैं। यदि प्राण के वियोग में ऐसी दशा 
है तब प्राण ही आत्मा ठहरता है। देहात्मवाद सिद्धान्त 
की हानि होती है । 

द्वितीय दोष-माता पिता बड़े यत्र और प्रेम से संतान 
की उत्पत्ति करते हैं वह इस को सुन्दर, सुडोल, यशस्वी, 
वलवान्‌ और व्चेस्वी देखना चाहते हैं परन्तु उनकी इच्छा 
के विपरीत संतान में दुगु णों का समावेश, दुव्येसनों का 
आवेश और क्रूर स्वभाव का प्रवेश देखने में आता है । 
शरीर सकल या विकल होने से सुख दुःख की प्राप्ति तो 
अवश्य ही होगी । बुद्धिमान विद्वान होने से यश का पात्र 
और थुणहीन मन्दवुद्धि होने से निन्‍्दा का स्थान होगा 
अब आप को यह बताना चाहिए कि यह भूल माता पिता 
की या उत्पन्न होने वाली सन्तान की है दोनों में किसकी 
मानी जावे ? यदि स्वेथा माता पिता की मानी जावे तो 
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सृश्क्रिम का कोप होता है क्योंकि भूल कोई अन्य करे और 
उसका फलस्वरूप सुख या दुःख कोई अन्य सहे यह केसे 
हो सकता है? हां किसी के फलयोग में कोई दूसरा निम्मित्त 
मात्र हो सकता यह सत्य ही है । अब यदि भूल सन्‍्तान में 
मानी जाय तो उस अभिनव जात अबल और अवोध बालक 
को विना पूर्वकृत कर्मों के किसी प्रकार के कम करने का 
अवसर ही कहां प्रांप हुआ है? ओर पूर्व कृति देहातिरिक्त 
आत्मा की सत्ता माने विना सिद्ध नहीं हो सकती है। 
देहात्मवादी के मत में (बिना कम के फलागमन है) यह 
उलझन खड़ी है जिसका सुलझाना उसके लिए कठिन है। 
किसी को सुन्दर सुडोल सकल शरीर सुख का साधन और 
किसी को कुरूप-वेडील, विकल प्राप्त हुआ है यह किसी कर्म 
का फल नहीं है इसका नामही अकृताभ्युपगम है और इस 
के स्थिर रहने से कृतहानि स्वयं सिद्ध है। दादी ने इस 
दोष के दूर करने का यत्र तो किया किन्तु असफल रहा। 
तृतीय दोष-यदि देह की उत्पत्ति के साथ ही आत्मा 
की उत्पत्ति मानी जावे तो क्या हस्त शिरादि अवयदवों के 
समान आत्मा भी शरीर का कोई अवयव है अथवा आत्मा 
अवयवी और सर्वोंग शरीर उस के अवयव हैं। अवयव 
मानने में तो यह दोष आता है कि शरीरके प्रत्येक अवयव 
का कार्य भिन्न २ होने से आत्मा का कोई कार्य नियत होना 
चाहिये। जेसे नेत्रादि का नियम पूर्वक दर्शनादि कार्य है । 
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ऐसा न बताने में आत्मा अवयव तो सिद्ध नहीं हो 
सकता । क्या कारण है कि ज्ञान का सम्यन्ध शरीरान्त- 
गत ग्रहण, गमन, दर्शन और श्रवणादि समस्त कार्यों के 
साथ है ओर ज्ञान का स्थान आत्मा है यह आपको स्वीकारहै। 

अवयवी जानने में यह दोष (आपकी प्रक्रिया को) 
दूषित कर रहा है कि अवयवों की सत्ता-सद्भाव में अवयवी 
की सत्ता विथमान होनी चाहिए। परन्तु यहां इसके विपरीत 
प्रतीति हो रही है। अवयवों का सन्निवेश-विशेष तो यथा 
पूर्व है । अवयवी की सत्ता का प्रत्यक्ष नहीं होता है इसका 
निवारण केसे होग!? अतएणव प्रक्रिया साध्वी और सरल तभी 
हो सकती है जय आत्मा को नित्य स्वीकार किया जावे 
उपायान्तर कोई नहों । अब नित्य का क्या लक्षण होगा ? 

उत्पक्ति।पनाश शृन्‍्यत्वं ।नर +त्वमिति ॥ ७७ ॥ 

बस्‍तु सद्भाव में जो उत्वति बिनाश से पृथक है उसको 
नित्य कहते हैं । इति शब्द इस पक्ष का पीपक है। उत्पत्ति 
धरंवान्‌ अनित्य होता है अर्थापत्ति से यह भी सिद्ध होरहा 
है | अनित्य वस्तु का तो यह स्वरूप है कि नियमपूर्वक 
कारण के संग में जिसकी उत्पत्ति और उस नियम के भंग 
में विनाश हो जाता है। यह सर्वत्र घट पटादि वस्तुओं में 
चरिताथ हो रहा है। अब यदि आत्मा की उत्पत्ति मान 
ले तो उसका फोई भी कारण स्वीकार करना होगा जिस 
से वह उत्पन्न हो कर व्यवहारोपयोगी सिद्ध होता है 
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नेत्रादिवत्‌ । उसकी अप्रतीति से आत्मा स्वरूप से नित्य है 
यह ही विचार चारु है।ऐसी अवस्था में एक दूसरा विचार 
उपस्थित हो कर वादी को सवल बनाता और सामने लाता 
है। उस का कथन है कि परमात्मा सर्वशक्ति मान और 
सवे वस्तु निर्माण में चतुर है वह अपनी शक्ति से संसार 
और जीवों की रचना कर देता है वह ही एक नित्य है। 
शेप से संसार और तदनन्‍्तगेत वस्तुओं की उत्पत्ति का 
वही एक निमित्त है इस व्यवस्था में कोई दोष नहीं आता 
है। मेरे मित्र! यह कथन तो सुन्दर प्रतीत होता है परन्तु 
परीक्षा प्रकार में पूवेवत्‌ निर्दोष सिद्ध नहीं होता है- 
प्रथम परीक्षा-परमेश्वर स्वेज्ञ और सर्वेनियन्ता है उस 
का यह विचार कि वह जीवों और संसार को उत्पन्न करे 
कव प्रकट हुआ? उत्पद्यमान वस्तु की अपेक्षा से काल की 
इयत्ता होनी ही चाहिए, इसके बताए बिना वादी का यह 
कथन (कि आत्मा को परमेश्वर अपनी शक्ति से बनाता है) 
स्थिर नहीं हो सकता है। इसके दो मागेही हो सकते हैं जिनपर 
वादी गति कर सकता। एक तो यह कि पांच सहसख, पांच 
लाख या पांच कोटि जितनी उस की इच्छा हो वताएगा, 
कि इतने वर्ष का समय वीत चुका है इस में यह रुकावट 
उस को आगे बढ़ने से रोकती है कि अनादि अनन्त स्वरूप 
से स्थिर स्वभाव सदेव शान्त परमात्मा में इस विचार के 
उदय होने का कोई निमित्त होना ही चाहिए। इसके बिना 


जीवगति २०५ 
अपरितेनशील में परिवत्तेन का होना असंभव है। यदि 
कोई निमित्त माने तो वह परमेश्वर से भिन्न और सवल 
होगा। एक परमेश्वर था इस सिद्धान्त की हानि हो जाती 
है यह तो ऐसी वात है जेसे भूमितल में अ्श्रतीयमान वीज 
समय आने पर भूमि को भेदत करके अंकुर के रूप में 
दिखाई देते हैं | बसे ही परमेश्वर में विचारों के वीज तो 
विद्यमान ही थे निमित्त को पाते ही उन का प्रादुर्भाव हो 
गया | विना निमित्त के तो विचार का उत्थान नहीं हो 
सकता और उसको स्वीकार करने में परमेश्ररस्वरूप की 
हानि और तुच्छता से ग्लानिही होती है जिससे न संसार 
का निर्माण और न परमेथ्रर स्वरूपकी पहचान नहीं है। 

द्वितीय मार्ग वादी के सामने यह है कि जीवात्मा की 
उत्पत्ति का समय पश्चात्‌भावी नहीं किन्तु सदव परमात्मा 
के साथ २ ही है ऐसा स्वीकार करने में यह दोष प्रति- 
वनन्‍्धक है कि परमेश्वर तत्सहचर विचार और आत्मा इन 
तीनों की सत्ता समकालिक माननी पड़ेगी अतएवं आत्मा 
की उत्पत्ति भिथ्या सिद्ध होकर विशेष गुणों में भेद होने 
पर भी अनादित्व धर्म सव में समान होगा पुनः अनन्तत्व 
स्वयं सिद्ध हो जायगा। 
अब वादी मध्यरेखा का अनुसरण करता हुआ एक अन्य 
पक्ष को सामने लाकर आत्मा को पुनः अनित्य-उत्पत्ति धर्म- 
वान्‌ सिद्ध करना चाहता है । वादी ने इन दोनों विचारों 


शहद. || सन्मागे दर्शन । 
को (कि अनादि अनन्त परमात्मा ने अनन्तकालके पश्चात्‌ 
जीवात्मा और जगत निर्माणार्थ संसार के कारण प्रकृति 
का विचार किया अ्रथवा इन दोनों की सत्ता का समय प्रभु 
सत्ता के तुल्य ही है) त्याग दिया है। अब उसका कथन 
यह है कि नित्य तो परमेश्वर ही है जीवात्मा और प्रकृति 
चाहे अल्प से अल्प समय ही क्‍यों न हो उस के पीछे से 
रचना में आए हैं अतएव मेरे सिद्धान्त में यह दोनों अनित्य 
हैं । वात तो ठीक जान पड़ती है क्योंकि पक्षी दाने को 
देखता है परन्तु वहां उसको फेला हुआ जाल द्ष्टि में नहीं 
आता है। मेरे मित्र ! आप ने जीवात्मा को अनित्य सिद्ध 
करने के यत्न से परमात्मा को भी अनित्य बना दिया। 
यदि जीवात्मा की सत्ता परमेश्रर की सत्ता से अल्प काल 
पीछे है तो परमात्मा की सत्ता जीव की सत्ता से अल्पकाल 
पूवें है यह सिद्ध होरहा है। आप तो सूद के लालच में 
मूल से भी हाथ थो बेठे | यदि यह कथन आप को उपहास 
जान पड़ता है तो आप ही वताएं कि अल्प समय से आप 
का आशय एक मिनिट, घंटा, रात्रि, दिन, मास या वर्ष 
कितने काल का है जितना आप मानेंगे जीवात्मा से उतनी 
ही परमेथर की आयु अधिक होगी फिर अनादि काल 
से उसका सम्बन्ध कहां रहा ? दोनों अ्रनित्य होगए । 
द्वितीय परीक्षा-परमेश्रर मौन, खामोश और चुपचाप 
क्‍यों नहीं रहता है, इस सृष्टि की रचना से कितना व्यर्थ 
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का वखेड़ा खड़ा होगया है | इस रचना से उसको तो कोई 
लाभ नहीं है और जीवों के लिए दुःख वाहुल्य जान पड़ता 
है संसार में सुख की अपेक्षा दुःख की मात्रा अधिक देखने 
में आती है। यह साधाररा पुरुषों के विचार का विषय 
नहीं है कोई विवेकी पुरुष ही इस को जान सकता है। 
संसार में दुःख तो दुःख ही है और सांसारिक सुख दुःख 
से लिप्त है यह प्रत्यक्ष निविवाद है। अनेक प्रकार का 
उपद्रव संसार में हो रहा है | अपने स्वार्थ में सदेव तत्पर 
होकर परहित की किसी को चिन्ता ही नहीं है जिस प्रकार 
भी हो अथोंपाजन करना मनुप्यसमाज ने अपना ध्येय बना 
लिया है और इसने अपनी भूल से अपने लिए खेद के 
मार्ग को विस्तृत कर दिया है और प्रत्येक पशु पश्ची प्राणि- 
मात्र को मनुष्य समाज से जिसको सर्वोत्तम (अशरुफुलमख- 
लूकात) कहते हैं ओर जिसने परमेश्वर के ज्ञान, ध्यान और 
पूजन विधान का ठेका लिया हुआ है कष्ट होरहा है। कभी 
पशु पक्षी परस्पर इतना युद्ध नहीं करते हैं जितना उपद्रव 
मनुष्य ने उठाया हुआ है । अनेक प्रकार के घातक आयुध 
तेयार करके दूसरे को हानि पहुंचाने और अपना सवा 
सिद्ध करने में सदेव विचार और यत्र करता रहता है । अब 
आप बताएं कि शान्तस्वरूप आप्तकाम सर्वदेकरस परमेथ्रर 
ने जीव और संसार के कारणा-प्रकृति को वना कर जो इस 
संसार का निर्माण किया है उसने इस विपरीतकारिता से 
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अपनी क्या मलाई सोची और किस न्यूनता को पूरा किया 
है ? यह समझ में नहीं आता। यदि यह कहा जावे कि संसार 
की रचना से उसने अपनी शक्ति को वताया और अपने 
महत्व को दर्शाया है तो इसमें यह दोष आता है कि शक्ति 
या महिमा का प्रकट करना समान या अधिक गुण वालों 
में होता है अपने गौरव को दर्शाने की चेश समान धर्मवालों 
से अधिक और अधिक गुणवालों के समान होने के निमित्त 
से ही होती है अन्यथा नहीं। जब परमेश्वर के समान और 
उप्त से कोई अधिक पदार्थान्तर है ही नहीं तो आप का 
यह कथन सारहीन होने से अमान्य ही है। जीवों को वना 
कर अपने महत्व को जतलाना न्यूनता को ही सिद्ध करता 
है । गोरब दर्शाने के गुमभान से वह शान्तस्वरूप ओर आप्- 
काम कहां रहा? यह प्रत्यक्ष है कि संसार निर्माण से बखेड़ा 
तो खड़ा होगया जो प्राणिमात्र के खेद का कारण होरहा 
है परन्तु परमेधर का इससे क्या बना यह पता नहीं मिलता 
है। जब वनाई हुई वस्तु वनानेवाले के तुल्य कभी नहीं 
होती है तो अधिकता की उसमें सम्भावना ही कहां ? पुनः 
ऐसी अवस्था में परमात्मा ने अपनी शक्ति का प्रकाश किया 
इस कथन में सच्चाई कहां रही ? यह सिद्ध होरहा है कि 
संसार को वनाकर इसमें झगड़ों को उठाकर और जीवों को 
काम, क्रोध, लोभ-मोहादि के जाल में फंसाकर अल्प हँसने 
के पश्चात्‌ बहुत रुला कर अपनी यथार्थ प्रभुताई का परि- 
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चय तो नहीं दिया है किन्तु सर्वज्ञता की हानि से विपरीत 
कार्य ही किया है। यदि आप को यह अभिमत है कि सृष्टि 
की क्रीड़ा परमेश्रर ने अपने विनोदार्थ की है और उसका 
कोई प्रयोजन नहीं है | यह कैसी विचित्र बात है कि जिस 
से सच्चाई पर आघात होरहा है नित्य तृप्त में क्रीड़ा का 
उत्थान, आनन्द स्वरूपमें विनोदका व्याख्यान, प्रकाश को 
अन्धकार दशेन के समान है । कोई बुद्धिमान मनुष्य भी 
किसी दुःखी की देखकर विनोद नहीं मानता है तो सर्वज्ञ 
परमात्मा स्वविनं दार्थ क्लेशयुत संसार की रचना करे यह 
व्याख्यान खर्येणाम्रि से भोजन निर्माण के समान है अतएव 
जीव और संसार का उपादान कारण प्रकृति को नित्य मानने 
से ही सन्मार्ग हाथ आता है अन्यथा नहीं। ठीक व्यवस्था 
के होते हुए अव्यवस्था में जाना अच्छा प्रतीत नहीं होता। 

तृतीय परीक्षा-ट॒ष्टि सृष्टिवाद से यह सिद्ध हो रहा है 
कि काये की उत्पत्ति विना कारण के और साधन के विना 
साध्य की सिद्धि हो ही नहीं सकती है। इस कसौटी पर 
ही संसार और इसके कारण की जांच हो सकती है उपा- 
यान्तर कोई नहीं है | संसार कार्य है इस के अड्ड प्रत्यक्ष 
पविनाश-भड़ दशेन से यह अनुमान होता है कि कभी समस्त 
संसार भी विलयांवस्था में होजाता है इस प्रत्यक्षीभूत अद्भुत 
विचित्र जगत्‌ की रचना किस प्रकार हुई? जबकि परमात्मा 
के बिना कोई भी पदार्थान्तर नहीं है । 
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वादी का कथन है कि परमात्मा ने अपनी शक्ति से 
जीवों ओर संसार के कारण को उत्पन्न करके पश्चात्‌ संसार 
की रचना की है । इस वादमें यह भूल है कि शक्ति कार्ये- 
निर्माण का हेतु हो सकती है परन्तु कार्य का उपादान 
कारण कदापि नहीं वन सकती । आपको तो इस कार्यभूत 
जगत का उपादान कारण बताना चाहिए ऐसा न कर के 
आप उसका निरूपणा कर रहे हैं कि जो निमित्त कारण 
अर्थात कर्त्ता में कार्य उत्पन्न करने का विचार या ज्ञानशक्ति 
होती है। यह सत्य है कि विचारक में विचार और ज्ञाता में 
ज्ञानशक्ति होती ही है इसके बिना तो कोई भी कार्य नहीं 
वन सकता, परन्तु आप उस वस्तुको नहीं बताते हैं कि जो 
उपयु क्त शक्ति के प्रभाव से प्रभावित होकर कारये के रूप में 
परिणत हो जाती है और जिस के विना कोई भी काये 
प्रकट नहीं होता । जिसऊे विषय में प्रश्न होरहा है बिना 
इसके बताए आपका सिद्धान्त सदोप है। आप के कथन 
को दुर्बल वना रहा है। आप विचार करें कि कुलाल की 
शक्ति से मृत्तिका घटादिकों के रूप में और कार्पास 
(कपास) तन्तुवाय की शक्ति से अनेक विचित्र पटादि के 
स्वरूप में, ओर विज्ञानवित्‌ पुरुषों की विज्ञान शक्ति से 
लोहादि धातुएं अद्भुत इञ्जिनादि के रूप में, सुवर्णोकार 
की शक्ति से सुवर्ण, अनेक भूपणों के स्वरूप में परिणत 

हुए दिखाई दे रहे हैं | आप इस प्रत्यक्ष सिद्धवाद को 
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ध्यान में न लाकर केवल शक्ति की शक्ति से ही कारये- 
निर्माण करन चाहते हैं इस मनोमोदकों पभोगमात्र से 
कभी किसी की भी तृप्ति नहीं हुई । 
यदि आपका यह हट है कि परमेश्वर ने अपनी शक्ति 
से ही संसार को वनाया है तो नाम से कोई भेद नहीं होता 
है जेसे धनवान में धन की शक्ति सदेव धनी पुरुष से प्रथक्‌ 
होती है इसी प्रकार परमात्मा की शक्ति (संसार का उपा- 
दान कारण प्रकृति) परमात्मा के स्वरूप से सदेव भिन्न है। 
एसा मान लेने से कोई विवाद नहीं रहता ।वादी को इस 
सरल मांग में चलने से सनन्‍्तोंप नहीं अब वह इस उलझन 
को सामने लाकर यह कहता है कि क्‍या तुमने कुलालादि 
के समान परमात्मा को भी समझ लिया है ? जिस 
प्रकार वह मृत्तिकादि को लेकर घटादि पदार्थों का निर्माण 
करता है तद्गत्‌ यदि परमेश्वर भी किसी कारण को लेकर 
किसी कार्य को बनाता है तब तो ईश्वर का ईश्वरत्व ही 
जाता रहता है। वाद] की 'ह मिथ्या गल्प सत्यसम 
(कथन में ठीकसी) प्रतीत होती है परन्तु परीक्षा प्रकरण 
में जाकर यह वाद रूपान्तर में बदल जाता है । यथा-किसी 
निधन कुल का कोई बालक (पढ़कर चतुर, बुद्धिमान, 
प्रकृति से सुन्दर, स्वभाव से सरल और) एक सहस मुद्रा 
प्रतिमास उपाजन करने लगा । लोग उसके पास आकर 
प्रसन्नता और आदर से बात चीत करते हैं कि इनकी सहा- 


है०२ सन्मार्ग दान 


यता से सर्व प्रकार का आनन्द है । कोई वृद्ध हष सूचक 
शब्दों में कभी ऐसा भी कहता है कि समस्त घर काभार 
तुम्हारे ही सिर पर है अतएव इस संसार में संभल करही 
चलना उचित है। यह कथन परीक्षा में जाकर ऐसा कदापि 
स्थिर नहीं रहेगा क्योंकि गृहके वोध्न से उसके जीवन का 
अस्तित्व ही नहीं रहेगा इसलिए उक्त कथनका यह स्वरूप 
है किअब हानि लाभ, निन्‍्दा और प्रशंसाके तुमही पात्र हो। 

वादी ने कार्य कारणभाव सम्बंधको स्वयं ही स्वीकार 
किया और अब्र अपने पक्ष को आप ही छोड़ रहा है। 
उसका कथन था कि परमेश्वर ने अपनी शक्ति से प्रकृति 
और जीवों को वनाकर संसार की रचना की है जिस से 
ज्ञात हो रहा है कि ज्ञानस्वरूप परमात्मा ने संसार रूपी 
काये को बनाने के निमित्त प्रथम उसके कारण को वनाया 
है इसका ही नाम काय कारण भाव है जो वादी-पक्ष के 
प्रतिकूल होकर उसको निगृहीत कर रहा है। अब चाहे 
ईश्वर कुलाल या सुवरणशाकार के तुल्य या उससे विशिष्ट हो 
काय कारण भाव की धारा से आप किसी प्रकार भी मुक्त 
नहीं हो सकते हैं । प्रथक होनेका उपाय एकही हो सकता 
था कि परमेथ्रने कारण कौ रचना के बिना अपनी शक्ति 
से ही संसार को वना दिया किन्तु आपने इसको स्वीकार 
नहीं किया । शक्ति वास्तव में क्या है ? अब इस का 
निरूपण किया जायेगा-- 


जीवगति ३०३ 
वाह्याभ्यन्तर भेदात्‌ शक्ति: द्विविधा ॥७८॥ 

वाद्य और अभ्यन्तर भेद से शक्ति दो प्रकार की होती 

है जब वह दोनों किसी विशेष नियम के आश्रित होकर अमभे- 
दान्वय से ऐक्यमाव को प्राप्त हो जाती हैं तब ही कार्य 
वन सकता है अन्यथा नहीं । उपादान कारणान्तर्गत शक्ति 
को वाह्य कहते हैं और निमित्त कारण में होने वाली शक्ति 
की अभ्यन्तर संज्ञा है इस का विवरण आप इस अकार 
समझ सकते हैं यया-करा8 में बक्‍्स वनने की शक्ति तो 
स्वयं सिद्ध है ओर तक्षक (वढ़ई) में उसके वना देने की 
शक्ति विद्यमान है । अब यदि कोई पुरुष उस कारीगर से 
यह कहे कि पत्तों से वक्स वना दो तो वह उस को यही 
उत्तर देगा कि इनसे तुम जो वस्तु बनवाना चाहते हो वह 
नहीं वन सकती है क्योंकि इन में उस वस्तु के बनने की 
शक्ति ही नहीं | अतएव मैं सामथ्ये रखता हुआ भी 
असमर्थ हूं । अन्य पुरुष वढ़ सुन्दर सुडौल काष्ठ को ऐसे 
अनाड़ी पुरुष के पास ले जाये जिस में वक््स बनाने की 
शक्ति ही नहीं वह पुरुष भी उस काय को सम्पादन नहीं 
कर सकता । कुत्रचित कारण में शक्ति है कि वह काय दे; रूप 
में परिवर्तित होजावे परन्तु कर्ता शक्ति हीन है और कचित्‌ 
करत्तोशक्ति सहित और कारण शक्तिरहित है उभयथा शक्तिभेद 
से कार्य नहीं वन सकता है अतएव वुद्धिमान्‌ वढ़ई उत्तम 
काष्ठको लेकर बकढ्स आदि कार्यों का निर्माण कर सकता है। 


३०७ सन्मार्ग दर्शन 
अन्यत्र भी इसी प्रकार से जान लेना चाहिए । श्रव 
आप वतावे कि यदि शक्ति का परमेश्वर से भेद है तो उस 
की संज्ञा प्रकृति होगी जो संसार का उपादानकारण है 
और यदि अभेद है तो कत्ताके अन्तर्गत जो कार्य निर्माण 
की सामथ्ये है उसका नाम शक्ति होगा। प्रत्येक कार्य को 
बनाने के लिए (अल्प हो या महान) दोनों शक्तियों में 
मेल होना चाहिए। परमात्मा व्यापक और प्रकृति के साथ 
उसका सदेव योग होने से सृष्टि और प्रलय की व्यवस्था न 
होगी। इस दोषके निवारणाथ विशेष नियमका अन्वय किया 
है जिस प्रकार ट्रं नके आगे लगे हुए इंजन में तीत्र भागने 
की शक्ति भी है और चालक (ड्राइवर) भी यन्त्र पर हाथ 
रखे हुए उसमें बेठा है पर जब तक उसका विशेष सम्बन्ध 
न होगा तव तक इ जन गति नहीं कर सकता है। यह ही 
नियम सृष्टि रचना में काम कर रहा है । 

चतुर्थ परीक्षा-यदि वादी को यह लोक-प्रत्यक्ष व्यव- 
हार अरुचिकर प्रतीत होता है और वह हटठात ईश्वर के 
विना वस्त्वन्तर की सत्ता को मानता ही नहीं है तो उस 
को अपने मार्ग से कंटकादि दोषों को (जो गति में प्रति 
बन्धक हैं) दूर करना ही होगा- 

प्रथम विकल्प-यह संसार प्रत्यक्ष है उसका अपवाद 
नहीं हो सकता । न्याय का शासन है कि कारण और 
तद्गुणा पूवक कार्य की उत्पत्ति होती है। संसार जड़ शोर 


जोवगति ३०५ 
चेतन वस्तु के मेल का परिणाम है सृष्टि से पूर्व अपरिवतेन- 
शील अखरड स्वरूप एक परमेश्वर ही था । उससे दो विरुद्ध 
वस्तुओं की उत्पत्ति केसे हो गई ? यदि वादितोषन्याय से 
स्वीकार भी करलें कि चेतन परमात्मा से चेतन वस्तु 
की उत्पत्ति हो जाती है तव तो किसी अंश में ठीक भी 
था, परन्तु देखने में इसके विरुद्ध है चेतन शक्ति तो लुप् 
सी प्रतीत हो रही है और समस्त संसार जड़वर्ग सब को 
प्रत्यक्ष है इससे तो परमात्मा में जड़त्वापत्ति सिद्ध होती है। 
यदि वादी इस दोष को दूर करने के लिए ऐसा स्वीकार 
करे कि इस जड़ जगत की उत्पत्ति परमात्मा से नहीं हुईं 
तो उसको कोई कारणान्तर बताना होगा अन्यथा उसके 
सिद्धान्त में जड़ चेतन से मिलकर वनी हुई वस्तु का नाम 
ही परमेश्वर है। इस कार्य जगतको देखकर उसका अनुमान 
होता है परस्पर मिल कर जो वस्तु बनती है उसको परमेश्वर 
तो नहीं कह सकते हैं | जिसने जड़ और चेतन वस्तु को 
ज्ञानपूवंक मिलाकर आश्चय रूप संसार और मनुष्यादि 
शरीर को उत्पन्न कर दिया है वह परमेश्वर हो सकता है 
यह सत्य है इसके साथ ही जीव और प्रकृति की सत्ता का 
सद्भाव स्वीकार करना ही होगा अन्यथा संसार की उत्पत्ति 
किसी प्रकार भी नहीं हो सकती है। 

द्वितीय विकल्प-परमात्मा सर्वज्ञ होने से सवेथा निदोंष 
है वह सदोष कभी नहीं होसकता। पुनः उसने अनेक दोष 


३०६ सन्मार्ग दर्शन फल 
दूषित संसार को केसे बना दिया ? यह प्रत्यक्ष सिद्ध बात 

है कि संसार की प्रत्येक वस्तु परिणाम में विकृत और 
सदोष होजाती है | इस से यह प्रकट होता है कि जिसने 
इस संसार को वनाया अथवा जिससे यह बना या जिसके 
लिए इसकी रचना हुईं इनमें से कोई दोष का अधिकरण 
अवश्य ही था यह मानना ही होगा । यदि सब निदोंष हैं 
तो दोषका उद्धव केसे हुआ ? यह बताना ही पड़ेगा, विना 
इसके बताए कोई व्यवस्था नहीं वन सकती । दृश्न्त से 
आप समझ लें-शुद्ध सब्णो से जो भूषण बनेगा वह स्वच्छ 
होगा | यदि सुवरणोकार निर्दोष है और सुवर्णो सदोष है अथवा 
सुवर्ण अच्छा है सुवर्णकार दूषित है उभयथा भूषण ठीक 
नहीं बनेगा सदोष ही होगा । इसी प्रकार गुण, दोष, जड़, 
चेतन समुदाय का नाम ही संसार है और विचार करने से 
यह भी जाना जाता है कि गुणों .की अपेक्षा दोषों की 
अधिकता है | परिणाम में दोषों से गुण दब ही जाते हैं 
यह प्रत्यक्ष-सिद्ध हो रहा है। जो केवल परमेश्वर या उसकी 
शक्ति से ही संसार की उत्पत्ति मानता है उसको इस बात 
का पता देना ही होगा | मूक स्वप्न सादृश्य रहने से छुट- 
कारा नहीं होसकता। परमात्मा स्वरूप से पवित्र है उसको 
सदोष कहना कथमपि ठीक नहीं है और अन्य कोई वस्तु 
(जो दोषों का स्थान हो) विद्यमान नहीं है उभयथा वन्धन 
में बन्धे हुए अपने सिद्धान्त की आप रक्षा नहीं कर सकते। 


जीवगति ३०७ 


ऐसी अवस्था में या तो अपने सिद्धान्त को त्याग कर 
यथार्थ मागे का अनुसरण करना होगा अथवा अपने पक्ष 
की पुष्टि में कोई प्रवल हेतु ही समुपस्थित करना होगा । 

तृतीय विकल्प-कार्य बिगड़ कर अनेक मागे से होता 
हुआ जहां से उसका निकास था अन्तमें उसही (कारणामें) 
जा समाता है। जब कार्य जगत का कारण में लय होगा 
तब वह कारण उस दोष से दृषित हो जावेगा जिस से यह 
संसार दृषित है । उत्पत्ति और विनाश संसाररूपी कार्य की 
आघात सीमा है अतएव एक से एक के गुण दोषों का बोध 
होता है यह ही कारण है कि मध्यावस्था में आवान्तर 
उत्पत्ति, विनाश की धारा वनी ही रहती है । 

यदि वादी को यह अभिमत हो कि गुण या दोषों का 
स्थान तो स्थूल वस्तु होती है । सुसृक्ष्मावस्था में वह अपने 
स्वरूप को छोड़ देती हैं इस कारण से वह दोषों से दूषित 
हो जाती है। यह कहना युक्तियुक्त नहीं । यह सत्य है 
मानना ही चाहिए। परन्तु दोषों के साथ २ गुण भी अपने 
स्वरूप से दूर हो जाते हैं पुनः दोनों से हीन वस्तु की सत्ता 
ही सिद्ध नहीं हो सकती है आपको परमात्मा या उस की 
शक्ति को दोष-रहित और गुण सहित सिद्ध करना चाहिए 
था आप तो पतनाले के झगड़े में स्थान को ही हार बेठे, 
सूद के लोभ में मूल से हाथ थो वबेठे । 

वादी ने उत्पथ मार्ग को छोड़कर अपने पक्ष कौ रक्षार् 


देक्षप्र सन्मार्ग द्शेन 
मार्गान्‍्तर स्वीकार कर लिया है। एक ईश्वरकी सत्ताके बिना 
सत्तान्तर को स्वीकार नहीं करता है। उसका कथन है कि 
यह प्रत्यक्षीभूत समस्त संसार उस एक परमात्मा का स्वप्न 
है जिस प्रकार मनुष्य स्वप्नावस्था में संसार की रचना कर 
लेता है संकल्पमात्र से वस्तु का स्वरूप तद्रूप सामने आा 
जाता है ओर तात्कालिक सब सत्य ही प्रतीत होता है इस 
ही प्रकार समस्त संसार परमात्मा के स्वप्ससे खड़ा होरहा 
है, अतणव एक परमात्मा की सत्ता है शेष कुछ नहीं । 
समाधि-प्रथम तो परमात्मा स्वप्नादि अवस्था से रहित सदा 
एकरस है एकदेशीधर्म व्यापक में केसे घट सकता है। यदि 
आदराथ आपके इस कथन को अल्प समय के लिए स्वीकार 
भी किया जावे तब यह प्रश्न होगा कि स्वप्नावस्था में संसार 
की रचना होगई, सुषुप्ति अवस्था में समस्त प्रपंच की प्रलय 
हो जायगी। अब जाग्रत अवस्था में परमेश्रर का क्या कारये 
होगा । अथवा ग्रबुद्धावस्था में यथार्थ ज्ञानके उदय होनेसे 
स्वप्न प्रपंच असत प्रतीत होगा । कदाचित्‌ विपरीत ब्वान के 
प्रभाव से स्वप्नावस्था ओर कचित्‌ सुषुप्ति अवस्था में तम की 
प्रधानता से उसको मुग्ध के समान होना पड़ेगा ऐसी अवब- 
स्‍्था में परमेश्वर क्या हुआ एक नाटक के पात्र के हाथका 
खिलौना ही ठहरा। अतणएव परमेश्ररकी अवस्था का बताना 
अपनी भूल का ही परिचय देना है । परमेश्वर सृष्टि का कर्त्ता 
पालक और नियन्ता होने से सदेव दोष रहित सदगुणसहित 
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एकरस है। जिसका उपरोक्त अवस्थाओं से सम्बन्ध होता 
है वह अल्पज्ञ जीव है । यह ही अपनी विवेक-हीनता से 
कभी कुप्रवृत्ति की ओर झुक जाता है और कभी सद्विचार 
सत्प्वृत्ति या निवृत्ति में प्रवृत्त हो जाता है। परमात्मा सववे- 
साक्षी सदा सन्मागप्रदर्शक है। संसार का उपादान कारण 
प्रकृति विकृतावस्था में संसार के स्वरूप में और कालान्तर 
में संसार पुनः प्रकृति के रूप में चलाजाता है इसमें निमित्त 
परमात्मा का ज्ञान है। यह तीनों पदार्थ (परमेश्वर, जीव, 
प्रकृति) स्वरूप से नित्य हैं | इस के मानने से संसार की 
रचना में किसी प्रकार की रुकावट या दोष नहीं होता है 
अतएव न शरीर के साथ जीव ही उत्पन्न होता है ओर न 
शरीर के भड् में इसका नाश ही माना जाता है परमात्मा 
जीव और प्रकृति को उत्पन्न करके संसार की रचना करता 
है यह व्यवस्था आप्रकाम में संगत नहीं होती है। संसार 
परमेश्वर की स्वप्नावस्था का एक चित्र मात्र है और कुछ 
नहीं है । परिवतेनशील वस्तु के समान स्थिरस्वभाव पर- 
मात्मा का स्वरूप मानना भी युक्तियुक्त नहीं हैं। यदि 
ईश, जीव और प्रकृति तीनों स्वरूप से नित्य हैं तो तीन 
परमात्मा स्वयं सिद्ध मानने होंगे क्योंकि- 

कालानव्छिन्नत्वात्‌ द्वयाः पृथग्भूतो दि खः ॥७९॥ 
परमेश्वर में काल का विच्छेद कचित्‌, कदाचित्‌ कथ्थ॑- 
चिद॒पि नहीं है वह तो काल का भी काल है इस लिए उस 
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को अकाल थ्र्थात्‌ कालगति के प्रचार में न आनेवाला कहा 
है। जीव और प्रकृति भी उत्पत्ति की अपेक्षा से तो नित्य 
ही हैं | प्रकृति परिणामशीला होने से औपचारिक काल 
की महिमा को दर्शाती है और जीवात्मा शरीर के सहयोग 
से अनुत्पद्यमान होता हुआ भी अध्यासवशात्‌ उत्पत्तिवाला 
सा प्रतीत होता है अतणव स्वरूप से काल का प्रचार न 
होकर ओऔपाधिक आतंक प्रकट होता है अतएवं भेदकारक 
विशेषनियम उपस्थित होने से तीनों समान नहीं हैं। अन्यदपि 
अनुप्जनापायधर्मवत्वात्‌ उभयोभिंन्नः ॥८०॥ 

तीनों साधम्ये-समानधर्म से एक होने पर भी वेधम्ये- 
भेदकारक नियम से भिन्न हैं। परमात्मा के स्वरूप का उप- 
जनापाय अर्थात्‌ वृद्धि और हास कभी भी नहीं होता है 
वह व्यापक एकरस सच्चिदात्मा और आनन्द स्वरूप है । 
जीव और प्रकृति के नित्य होने में तो कोई संदेह नहीं है 
परन्तु यदि प्रकृति में वृद्धि न हो तो संसार कभी नहीं बनेगा 
ओर यदि संसार में हास न हो तो पुनः प्रकृति न होगी । 
उत्पत्ति और प्रलय की व्यवस्था न होने से वह दशा कैसी 
होगी यह ध्यान में नहीं आता है अ्रतः नित्य प्रकृति वृद्धि 
और ट्वासयुक्त होने से परमात्मा के तुल्य नहीं है । 

जीवात्मा अल्पज्ञता के कारण शरीर सहयोगी होकर 
कभी इच्छाविधात से दुःखी और कभी उसको पूत्ति से अपने 
को सुखी मानता है कभी वन्धन से भयभीत होकर मोक्ष 
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की इच्छा करता रहता है श्रतएवं यह स्वभाव से स्थिर नहीं 
है इस के विचार में न्यूनाधिक भाव बना ही रहता है इस 
से जानलेना चाहिए कि परमेश्वर एक और दोनों से भिन्न है। 
शरीर व तत्संबंवी जीवकी व्याख्या यहां समाप्त हुई अब इस 
के जन्म, मरणा, वन्ध और मोक्ष का निरूपण किया जाता है- 

कारणवशात्‌ स्वृललृक्षमशरोरयोः संयोगवियोग एव 

जन्ममरणमिति ॥८१॥ 

कारण सत्ता सदभाव से स्थूल और सूक्ष्म शरीर के 
संयोग ओर वियोग का नाम ही जन्म ओर मरणा है शेष 
कुछ नहीं । यह इति शब्दसे प्रकाशित है स्थूल और सूक्ष्म 
शरीर का विवरणा पूर्व कर दिया गया है। यह जन्‍म 
मरण प्रवन्ध का अभ्यास अनादि अपवर्गान्त है ऐसा 
न्याय शाखत्र में प्रतिपादन किया गया है अविद्या, विपरीत 
ज्ञान, संशय उत्थान यह सत्र अज्ञान के ही नाम हैं | इस 
का नाम ही कारण शरीर है कहीं पर इस की प्रकृति संज्ञा 
भी है वहां प्रकृति अन्तगंत तमोगुण की प्रधानता को 
जान लेना चाहिए | इसकी विद्यमानता में जीवात्मा एक 
शरीर को त्याग कर शरीरान्तर को धारण करता ही रहता 
है| यावत्‌ मोक्ष पद को प्राप्त न कर ले। यह ही कारण 
है कि वेदादिसच्छास्त्र (ज्ञान के विना मुक्ति नहीं होती है) 
यह उपदेश सुनारहे हैं। जीवात्मा सूक्ष्म शरीर के साथ जो 
इस को सृष्टि के साथ मिलता और प्रलयान्‍्त तक रहता है 
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एक शरीर से निसरण कर के शरीरान्तर में जाता रहता 
है यह प्रवाह श्रनादि है और मोक्ष में समाप्त हो जाता है । 
प्रशन-जीवात्मा को वारंबार जन्म लेना पड़ता है या 
एक बार ही शरीर के साथ योग होता है फिर नहीं ? इस 
में किस वात को ठीक मानना चाहिए | एक ही जन्म 
मान लेना अच्छा है इस का कारण यह है कि न तो पूर्व 
जन्म का प्रत्यक्ष है ओर न तत्काल का किंसी को स्मरण 
ही है। जब पूर्व जन्मकी सत्ता सिद्ध नहीं होती है तो भवि- 
ध्यत्‌ में उस की प्राप्ति कहना सर्वथा अयुक्त प्रतीत होता है। 
नेव-जेसा आपने विचारा है वह असत्‌ है । जीवात्मा को 
जो सत्‌ मानता है उसके सिद्धान्त में तो पुनः जन्म होना 
ही चाहिए और जो आंत्मा की उत्पत्ति मानता वह एक 
जन्म का ही पक्षपाती होगा- 
शान घस्तुतन्त्र न तु विचाराधोनमिति ॥८२॥ 
ज्ञान वस्तु के आधीन होता है। विचार के आश्रित 
नहीं । यथा मृगतृष्णिका जो निदाघसमय मध्य दिन में 
सूर्य किरण से सन्‍्तप्त होकर भूमि में जल तरंग उठते 
हुए और उस में वृक्षों की छाया विस्पष्ट प्रतीत होती है। 
गाड़ी में अमरझा करने वालों को कई वार भ्रम हो जाता है 
कि वहां विपुल जल है। यदि कोई पुरुष जलपान या 
सस्‍्नानार्थ वहां जावे तो क्या उस की इच्छा पूरी होगी कदापि 
महहं | किसी के विचार से वस्तु स्वरूप में परिवर्तन नहीं 
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हो सकता है। केवल विपरीतकारिता या उल्टी गति से 
विचारक को खेद ही उठाना पड़ता है। यह नियम इस प्रकार 
सर्वत्र लागू हो सकता है ऐसा जान लेना चाहिए । अब 
यदि जन्म वास्तव में एक है तो किसी के मानने से उस 
में अनेकता नहीं आ सकती और यदि अनेक हैं तो किसी 
के जान लेने से उस का एकल्वसिद्ध नहीं होगा । विचार 
केवल निर्णायार्थ है इस वत्तमानकालिक एक जन्म से 
अनेकता का बोध होता है । पूर्वापए जन्म विवाद्ग्रस्त 
है और उन में प्रत्यक्ष नहीं यह सत्य है | इस बखेड़े का 
निवेड़ा अतिशीघत्र हो सकता है यदि वत्तेमानकालिक जन्म 
का क्‍या कारण है यह बता दिया जावे | वस इससे आगे 
बढ़ने की आवश्यकता ही नहीं । इस प्रत्यक्ष जन्म से 
दोनों सहमत हैं । पुनर्जन्मवादी के सिद्धान्त में तो इस 
का यह उत्तर हो सकता है कि पूवेजन्मकृत कर्मफल 
भोगाथ ईश्वर की न्यायव्यवस्था से देहान्तर की प्राप्ति 
होती है । पर्वांपर जन्म की धारा अटूट है । वर्तमान जन्म 
इस को स्थिर रखने का निमित्त है। यह इस के यथार्थ 
सुधार से टूट भी जाती है । एकजन्मवादी के मत में 
इस का यथाथ उत्तर न मिलने से उसका पक्ष स्थिर नहीं 
हो सकता है। यथा कोई वत्तेमान काल को मानता हुआ 
भूत भविष्यत को नहीं जानता | तो यह उसकी अनभिज्ञता 
है।उसके न जानने से उन की सत्ता का अभाव नहीं हो 
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सकता ।ै। वत्तेमान अनेक प्रकार के जन्म और उन में 
विविध प्रकार के सुख-दुःखों का ( कोई सकल कोई विकल 
एक धनवान्‌ दूसरा निर्धन, एक गुणावान्‌ अन्य निगुं ण, 
एक स्वतन्त्र द्वितीय परतन्त्र, कोइ विद्वान दूसरा बुद्धि- 
हीन इत्याकारक जो भेद दर्शन हो रहा है इस का कोई 
भी ) कारण तो बताना चाहिए | फलके प्रत्यक्ष होने से 
बीज की सत्ता माननी ही पड़ेगी । कार्य के दर्शन से 
कारण का अभाव नहीं हो सकता। सब प्राणी सुख दुःख 
से संकलित देखे जाते हैं और प्रायः जो मनुष्य थोड़ा सा 
भी विचार रखते हैं वे इस वात का उपदेश सुनाते हैं कि 
सुख दुःख अपने ही किए हुए पुणय पापका फल है “जंसी 
करनी वेसी भरनी' इस स्थिर नियम को बताकर दुःखित 
जनों को सन्‍्तोष कराते हैं विचारशील ,पुरुष चादे किसी 
देश विदेश में हों इस नियम का साथ देते हैं । एक जन्म- 
वादी के मत में जो कुछ जिस को सुख दुःख प्राप्त हो रहा 
है वह उस के पूर्वकृत इश्टनिष्ट किसी कर्म का फल नहीं 
है। वह स्वयंसिद्ध या ईश्वर की इच्छा पर ही उस का 
निर्भर है तो पुनः उस को यह अधिकार केसे हो सकता है, 
कि वह इस बात का (कि तुम शुभकम करो सुख पाश्रोगे, 
अशुभकर्मों को छोड़ दो दुःख से बच जाओगे) मनुष्य- 
समाज को उपदेश करे, जव कि एक स्थान पर विना कम 
के फल को दर्शाता है और दूसरे स्थान पर शुभ कमे 
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करो आराम मिलेगा इस सिद्धान्त को सामने लाता है। 
अब उस को वताना ही होगा कि इन दो विपरीत 
विचारों में से किस पर विधास किया जावे ? भांगत्याग 
लक्षणा से एकके स्वीकार में अन्य की हानि अवश्य होगी। 
इन दोनों विरुद्ध वादों में से अयुक्ता्थे को त्याग के युक्ताथे 
का ग्रहण करना ही सज्जनों का काम होना चाहिए । 
अब यदि कारण के विना सुख दुःख का निमित्त ईश्वर 
ही है ती उस में न्याय करने का जो स्वभाव था दह तो 
जाता रहा फिर अन्यायके पक्षपातीकों कौन ईश्वर मानेगा। 
जब संसार में एक मनुष्य भी अन्याय का पक्ष करता 
हुआ अपनी परिस्थिति से गिर जाता है और वह जन- 
समुदाय में फिर आदर नहीं पाता तो इस दुगुंण का 
ईश्वर के स्वरूप में मानना भारी भूल है। यह मनुष्य- 
बुद्धि की अधूरी कल्पना है | वह तो सदेव न्यायकारी 
है ओर न्याय की रीति ही सदा उस को प्यारी है । 
यह ही तो कारण है कि जो पुरुष सवेथा न्याय का साथी 
है उस की प्राप्ति का वह ही अधिकारी है। यह तो एक 
ऐसी बात है कि कोई परीक्षक प्रश्नोत्तर की जांच पड़ताल 
किए बिना ही किसी को आगे बढ़ा दे और किसी को 
गिरा दे, योग्य को अपमानित करके अयोग्य को सन्मान 
दे, बिना विचारे पारितोषक वितरण करता रहे और फिर 
ऐसी असमीक्ष्यकारिता के पश्चात्‌ यह विज्ञप्ति दे कि 


६... | सन्‍्मागंद्शन._ | 
जो विद्यार्थी अध्ययन में जेसा परिश्रम करेगा उस को 
वेसा ही फल मिलेगा । इसपर क्या विधास हो ककता है। 
श्रम करने में किस को रुचि होगी? जिसने अपनी समस्त 
सम्पत्ति को खोकर उसकी रक्षा करने में अपने को अयोग्य 
सिद्ध कर दियाहो पुनः उसका यह कथन कि जिसको अपने 
धनादि पदार्थोकी रक्षा आवश्यक हो वह मेरे पास रख दे, 
मैं सर्व प्रकार से उस की संभाल करू गा। केसे सत्य प्रतीत 
होगा । अविश्वास का पात्र बन कर विध्रास को कोई भी 
स्थिर नहीं कर सकता । एकजन्मवादी के आगे दो 
विचार उपस्थित हैं एक तो उसे वर्तमान जन्म में सुख- 
दुःखरूपफल से पूर्व कोई कर्म बताना होगा । द्वितीय 
यह कि शुभाशुभ कर्मों का फल सुख दुःख होता है । इस 
विचार को अपने ध्यान से हटाना होगा । 
प्रथम विचार-ईश्वर को न्‍्यायकारी बताता है और 
द्वितीय विचार में वह न्याय से दूर हो जाता है जो ईश्वर 
के स्वभाव में न होना चाहिए । 
अब वादी दूसरे रूपसे एक जन्म को सिद्ध करने में ही 
अग्रसर है । उसका यह कथन है कि जब पूर्व जन्मका स्मरण 
ही नहीं तो उसके लिए हट करना कहां तक युक्तिसंगत है । 
स्मरणं न भव ति प्रतिबन्धकसत्तासक्ऑलावात्‌ ॥८३॥ 
स्मरण न होना पूर्वजन्म के अभाव को सिद्ध 
नहीं करता प्रत्युत वह प्रतिबन्धक की सत्ता के सद्भाव 
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को प्रकट कररहा है। अभिनवजात वालकको पू्व॑जन्म की 
स्मृति तो होती है किन्तु अवाचकत्व शक्ति विद्यमान होने 
से अपने मनोभाव को जतला नहीं सकता। उसके पास कोई 
उपायान्तर भी नहीं जिसकी सहायता से वह अपने विचारों 
का प्रकाश करे | जब शनेः २ माता पिता की भाषणशली 
के संस्कार मन्दगति से अपना बल बढ़ाते शरीर पूर्वजन्म के 
स्मृतिसंस्कारों को दवाते जाते हैं तव वालक को सांसारिक 
वस्तुओं के दशन, स्पशन और आस्वादन से उनमें अनुराग 
और ममता बढ़ती जाती है। उनके ही इंद गिद चक्र 
लगाते रहना उसका स्वभाव वन जाता है। इधर वाचकता 
शक्ति का पूर्णतया उदय होता है ओर उधर पूर्वेसंस्कार अंतः 
करण में वर्तमानकालिक विचारों की प्रधानता से मृछित 
समान होकर सोता है। यथा खरप्द्शन के पश्चात ही निद्रा 
खुल जाने पर स्पप्त का समस्त चक्र सामने आजाता है और 
यदि स्वप्न कालानन्तर पुनः गाढ़निद्रा हो जावे तव वह पुरुष 
उठकर यह कहता है कि खप्न तो आओ था किन्तु उसका 
कुछ पता नहीं रहा क्‍या था ? यहां निद्रा प्रतिवन्धक है 
वहां अवाचकत्व शक्ति की रुकावट है जहां स्वप्रमात्र का 
स्मरण है वहां मृत्यु (आासग्रद और भयजनक) सबको याद 
है। यह सत्य वात है कि तीत्रमनोवृत्ति द्वारा जिस वस्तु 
को देखा जाता है अथवा जो वात सुनी जाती है अथवा अनु- 
भवमें आती है उसके संस्कार प्रवलता से अन्तस्थ होजाते हैं 
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शेष सब मन्द पड़ जाते हैं किसी प्रदशनी में जाकर 
मनुष्य ने शतशः वस्तुओं को देखा और अनेक वार्ताओं को 
सुना है परन्तु चित्र उसका ही वार २ सामने आता है जिस 
से चित्तवृत्ति पर तीव्राघात हुआ है शेष सब मृतप्रायः होंगे। 
यह ही कारण है कि मृत्यु का बड़ा ही प्रचण्डाघात जो 
प्राणिमात्र को व्याकुल करता है सबको याद है इसका स्मरण 
आते ही अन्तःकरण भयभीत हो ज्ञाता है और इससे बचने 
तथा छुटकारा पाने के लिए सब ही यत्रवान हैं परन्तु कोई 
भी इस से नहीं वबचता । अब आप बताएं कि जब पूवे 
कभी भी मृत्यु के आघात को अनुभव ही नहीं किया तो 
यह एकाकी प्राणिमात्र को भय क्‍यों होता है? और यदि 
पूर्वानुभूत है तो वह भय विना जन्मके क्योंकर सिद्ध होगा ? 
यदि आपको यही आग्रह है कि पूव॑जन्म का स्मरण होना 
ही चाहिए इसके विना उसकी सत्ता स्वीकार न होगी। 
ऐसा मानने से आप उपहास के स्थान में खड़े हो रहे हैं। 
वर्तमान जन्मका सब साथ देते हैं तात्कालिक जो कष्ट होता 
है वह सव के लिए समान और अनिवार्य है अनेक माताएं 
प्रसववेदना से प्रायः हत हो जाती हैं। उस समय के क्लेश 
की चोट सभी खाये हुए हैं परन्तु उसका स्मरण किसीको 
भी नहीं है इस से तो आप को यह ही कहना उचित्त है 
कि स्मरणाभाव से वत्तेमान जन्म भी नहीं है कैसी विचित्र 
परिस्थिति है। न चलने की गति ओर न ठहरने की मति 
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मेरे मित्र ! वत्तमान को मान कर भूत और भविष्यत से 
इन्कार नहीं हो सकता है हां वत्तेमान को किसी युक्ति 
से हटा दो तो पुनः उनका कोई भी पक्षपाती न रहेगा 
परन्तु एसा होना असंभव है । एक जन्म या बहुजन्मवादी 
दोनों इस बातपर सहमत हैं कि अशुभकर्म मत करो, दुःख 
से बच जाओगे और शुभ कर्मों के करने से सुख पाओगे। 
यह बड़ी ही सुन्दर वात है परन्तु आगे चल कर अल्पभेद 
है जेसे दो पुरुष एक उड़ते हुए पक्षी को देखते हैं । एक 
का यह कथन है कि इसके दो पर हैं जिन से यह उड़रहा 
है दूसरा कहता है कि उड़ तो रहा है परन्तु पर एक 
है इस दृश्शन्त का दार्शन्त यह है कि वहुजन्मवादी का 
यह कहना कि वत्तेमान सुख या दुःख पूर्वकृत इशनिष्ट कर्मों 
का फल है इसको ठीक जान कर यदि दुःख से बचना या 
सुख प्राप करना चाहते हो तो अनुचित कमे का त्याग और 
उचित कम का पालन करो। परन्तु एकजन्मवादी सम्प्रति 
सुख या दुःख किसी कम का फल तो नहीं मानता है परंतु 
आगे को अच्छे या बुरे कर्मों से ही सुख या दुःख मिलेगा 
यह जानता है । अब इसका विचार करने से पता चलेगा 
कि सच्चाई किसका पक्ष कर रही है | अब एक जन्मवादी 
अपने पक्ष की स्थिरता में एक और हेतु का सहारा लेता 
है | उसका कथन है कि यदि सुख, दुःख, उत्तमता और 
नीचता पूर्व कर्मों का ही फल हैं तो सुवणं और लोहा, हीरा, 


३२० - सनन्‍्माग्गं दर्शन 
और पाषाण में जो स्वरूप तथा मूल्य में भेद देखने में 
आता है क्या वह भी किसी कर्म का फल है ? यदि है तो 
इनका भी पूृर्॑जन्म बताना होगा, यदि नहीं तो सर्वत्र ऐसी 
ही योजना करनी चाहिए । 
पाषाणदिषु भेद्दर्शनादिति चेन्न कमंणां तन्न सम्बन्धात्‌ ॥८७॥ 
लोहा, सुबर्ण, हीरा और पाषाणादि में जो भेददशन 
हो रहा है वह केवल मनुष्य बुद्धि की कल्पना से है वास्तव 
में नहीं है इस कारण से वहां किसी कम का सम्बन्ध 
नहीं है | मनुष्य को जिस वस्तु की उत्कट इच्छा होती है 
और वह न्यून हो तो उसका मूल्य बढ़ जाता और लोगों की 
उसपर रुचि हो जाती है और जो सुगमतासे यत्र तत्र प्राप्त हो 
जावे उसका मूल्य कम हो जाता है और वह अधिक रुचि 
का विषय नहीं होती है । क्या सुबर्ण आदि पदार्थ जसे एक 
लुब्ध पुरुष को व्यामोह में डालकर उसको व्याकुल करते हैं 
तत्सदश वीतराग पुरुष पर भी उनका वैसा ही प्रभाव होता 
है कदापि नहीं । वह तो मृत्‌पिर्ड, पापाणखंड, सुवर्णा और 
हीरकादि पदार्थों को समान जानता है। उसके अन्तःकरण 
की प्रवृत्ति का विषय ही नहीं हो सकते हैं। मनुष्य के अ्रति- 
रिक्त पशथ्चादि प्राणियों को भी तो इन में कोई भेद प्रतीत 
नहीं होता । वह अपने आहार की ओर (जिस से उन कौ 
क्षुषा निवृत्त हो) झुक जाते है उपयु क्त वस्तुओं से उन का 
कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं होता है अतएव मनुष्य ने अपनी 
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कल्पना से इन वस्तुओं को उत्तम, मध्यम अथवा निकृष्ट मान 
लिया है वास्तव में उनके स्वरूप में कोई विशेषता नहीं 
है। जड़ वस्तुमें स्वयं सिद्ध नियमपूर्वक कतृ त्व नहीं है ज्ञाना- 
घिकरणा चेतन कर्ता के अधीन होकर अनेक अवस्थाश्रों में 
उसका परिवत्तेन हो जाता है पुनः वह इसकी भी दृष्टि में 
न्यूनाधिक मूल्यवान्‌, अच्छी, बुरी अथवा साधारण जंचने 
लगती है। कल्पना करो कि किसी कारीगर ने पाषाण के 
दो टुकड़ों को लेकर एक से प्रतिमा बनाई और दूसरे को 
मल, मूत्र त्यागने के स्थान में लगा दिया । यह सर्व प्रक्रिया 
और उसका भेद मनुष्यमति के भेद से है यथाथ में नहीं 
इस लिए जड़ वस्तु के साथ (सुख दुःख के अदशन से) 
कम का कोई भी सम्बन्ध नहीं । 

प्रश्न तो उसके विषय में था जो दुःख से वचने और 
सुख प्राप्ति के निमित्त अशुभ कर्मों का त्याग और शुभ कर्मों 
को ग्रहण करता है । सुवर्णादि काल्पनिक संसार के दृष्ांत 
की इसके साथ कदापि तुलना नहीं हो सकती । हां इतना 
कथन ठीक ही है कि केवल मनुष्य ने जिस वस्तु को अपने 
सुख दुःख का निमित्त मान लिया है इस के ही कर्मों का 
उसके साथ परम्परा सम्बन्ध है साक्षात्‌ नहीं है क्योंकि 
कोई भी पाषाण स्वयं प्रतिमा के रूप में नहीं जाता है और 
न कभी अपने आए पिणड बन कर सुवर्णा भूगभे से बाहर 
आता है जब तक पुरुष कर्मक्रोशल का उसके साथ संबंध 
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न हो। इस प्रकार के उदाहरण जड़ वस्तुओं में अनेक मिलते 
हैं । यथा- ईट या वर्त्तन को बनाने वाला सव को समान 
ही बनाता है किन्तु जब वह आवा में जाकर पकते हैं 
तब कोई उन में से टेहा हो जाता है, कोई फट जाता है 
और कभी ईंटे परस्पर मिल जाती हैं यह सब कुछ ताप 
की अधिकता, एक दूसरे के दवाव अथवा शअ्रप्नि संयोगात्‌ 
काष्ठान्तवेत्ति रस योग से क्रमशः ऐसा हो जाता है। हानि 
हो जाने से बनाने वाले को कष्ट होता है क्योंकि श्रम का 
विफल होजाना श्रमी के लिए खेदोत्पादक होता है। अतएव 
यह कर्त्ता का कर्म तो वन सकता है उस में स्वतन्त्र रूप से 
कृतृ त्वथम नहीं आ सकता । कमे की प्रतिकूलता या अनु- 
कूलता से सुख, दुःख को अनुभव करना ही फल या भोग 
कहलाता है इसंकी चमक जड़ वस्तुओं में नहीं होती है वह 
सवेथा इस गुण, दोष से शून्य है । किसी धनी पुरुष ने 
समझदार कारीगरों से वड़ा ही, उत्तम प्रासाद्‌ बनवाया उस 
में सर्वे प्रकार की आवश्यकताओं को पूर्ण करनेवाले विभाग 
वनवाए । इस गृह निर्माण से वनानेवाले को (धनप्राप्ति से) 
सुख हुआ और गृह स्वामी उस में निवास कर आनन्दित 
हुआ यह ठीक ही है, सबको प्रत्यक्ष है और निविवाद है। 
परन्तु न यह देखने में आता है और न कोई बताता ही 
है कि गृह को या उसकी सामग्री (ईंट, पत्थर, सीमिल्ट, 
लोहा और काछ8 ) को कभी प्रसन्नता हुईं हो जड़, चेतन 


जीवगति ३२३ 
वस्तु दोनों विरुद्ध स्वभाव रखती हैं एक का स्वाभाविक 
गुण दूसरे में नहीं जा सकता । समस्त जड़ वगे चेतन 
आत्मा के ज्ञान का विषय होकर सुख, दुःख की आभा 
दिखाकर इसको वन्धन में लाता या इससे छुड़ाता है यह 
ही तो कारण है कि सबव वस्तुओं का प्रभाव सवपर समान 
नहीं होता । आप विचार करें तो आपको पता लगेगा कि 
बालक को स्वादु वस्तु के आहार से जो सुख होता है वह 
युवास्थामें नहीं होता और जो सुख नवयुवक अनुभव करता है 
बह वृद्ध को नहों होता । वस्तुमें कोई भेद नहीं आंया केवल 
अवस्थाभेद से विचारभेद और पुनः उससे वस्तुओं में दृष्टि 
भेद मात्र है यथार्थ में नहीं । धनी, निधन, राजा, ब्राह्मण 
ओर भज्जी का लघु शिशु एक स्थान पर ही खेल रहे हैं 
एक को दूसरे से प्यार है उनको तात्कालिक सुख निराधार 
है बिना खेल के अन्य किसी प्रकार के विचार का विस्तार 
नहीं । शुद्धमनोवृत्ति के भाव छे चार नहीं । संसार की कोई 
भी वस्तु अपने प्रभाव से उनके खेल के मागे में प्रतिबंधक 
नहीं हो सकती है। उन अल्पवयस्क वालकों की खेल और 
हास्य प्रवृत्ति को देखकर लोग प्रसन्न होते हैं। वह निर्भय हैं 
अभी तक संसार की कोई भी वस्तु उनके विचार का विषय 
नहीं वनी । थोड़ा समय आगे चलकर जब विचार बढ़ने 
लगे तव वह विगड़ कर एक दूसरे से लड़ने लगे | एक ने 
अपने को भड़ी मान लिया । दूसरे ने अपने को निर्धन 


३२४७ सन्‍्मागे देन 


पहचान लिया, राजकुमार को राज्य का अभिमान, ब्राह्मण 
बालक को अपनी उच्चता का ध्यान, किसी ने अपने को 
नीच वनाया और दूसरे ने अपने को उत्तम आसन पर 
बेठाया । यह विचारभेद अब उनको एकत्रित नहीं होने 
देता। भेदबुद्धि से मनुष्य ग्लानिका पात्र बन जाता है। यह 
भेद खेदकारक, दुःखोत्पादक, मानहारक और अपमान 
प्रसारक है फिर उसकी बुद्धि में यह नहीं आता है। जब 
उन वालकों का आत्मा इन भेदक विचारों से दूर था तब 
वह प्रेम के प्रवाह में प्रशाहित रहते और कभी किसी को 
अपने मुख से दुर्वंचन नहीं कहते थे। माता पिता के पृथक 
करने पर वह कष्ट अनुभव करते थे | इससे यह सिद्ध होता 
है कि शरीर से लेकर संसार की समस्त वस्तुओं में लाभ, 
हानि, प्रेम या ग्लानि की जो भावना हो रही है वह सब 
विचाराधीन है । यह ही कारण है कि सर्व वस्तु प्रत्येक के 
लिए अनुकूल या प्रतिकूल सिद्ध नहीं होती है ऐसी अवस्था 
के देखने से सुवर्गं, हीरा ओर मृत्तिकादि पदाथों में कहां 
विशेषता रही ? पुनः इसके दृष्टान्त से स्वच्छन्द कर्त्तां की 
समानता केसे हो सकती है ? 

इस से आगे एक जनन्‍्मवादी अन्य युक्ति के सहारे 
अपने पक्ष को इस प्रकार स्थिर करता है कि जब आत्मा 
का देहान्तर में जाने से कुछ सुधार नहीं होता तो पुनः 
इस नियम के मानने से क्या लाभ है ? 


ऊीवगति ३२४ 
पक्षस्य समानत्वात्साध्यपरिहारयो स्ुल्यत्यम ॥८ण। 
उस स्थल में एकजन्‍्मवरादों अथवा अनेकजन्म वादी 

का पश्षन समान है क्योंकि साध्यपपरिहार दोनों स्थलों 
में तुल्य हो गए हैं। एक के विचार में जो दोष उप- 
स्थित है दूसरे के पक्ष में भी वह विद्यमान है । एक- 
जन्मवादी के मत में परमेश्रर ने आत्मा को उत्पन्न किया 
है यह पूर्व कहा है । अब विचार यह होता है कि प्न्न 
परमात्मा ने ऐरी शक्ति को बना कर (जो लोभादि दोपषों 
से दृषित हो जावे नित्य बेर विरोधादि से कलह को 
जगावे अपनी प्रसन्नता के निमित दूसरों को कष्ट वहुंचावे) 
व्यर्थ बखेड़ो को खड़ा कर दिया है जिसका निवेड़ा होना 
ही कठिन प्रतीत होता हैं। शान्तस्वभाव परमेश्रर को उस 
के निर्माण से क्या लाभ हुआ ? जिस मनुष्य के आत्मा 
को उसने अपने स्ररूप पर या सर्वश्रेष्ठ बनाया है वह उस 
को ही आदर नहीं देता है और जो क£ मनुष्य से संसार 

हो रहा है उसका सहसांश भी अन्य पशु पक्षियोंसे नहीं । 
आप गणना करें तो पता लगेगा कि एक वर्ष में सं 
व्याप्रादि मार्क जन्तुओं से मनुष्यजाति को दससहख 
से कुछ न्‍्यूनाधिक हानि हुईं होगी । अब मनुष्य की ओर 
ध्यान दें तो प्रतिदिन गो, भेड़, बकरी आदि उपयोगी 
प्राणी इसके हाथ से लाखों की संरूया में हत हो रहे हैं 
मछली और मुर्गों की गणना तो हो ही नहीं सकती | 


३२६ सन्मागे दर्शान 


जब कभी मनुष्यों में परस्पर युद्ध छिड़ जाता है तो इतनी 
निर्दंयता से एक दूसरे पर ग्रहार करते हैं जिसका वाणी 
से निरूपण नहीं हो सकता और इनके ही निमित्त से पशु 
आदि अनन्त प्राणी ( जिनको न युद्ध से प्रयोजन है न 
उन्होंने भूमि को ही बांदना है ओर न उनका कोई अन्य 
ही कार्य सिद्ध होता है ) मारे जाते हैं | मनुष्य से अति- 
रिक्त अन्य अश्वादि प्राणियों से एक दूसरे को इतना कष्ट 
नहीं पहुंच रहा है जितना कि सर्वोत्तम प्राणी मनुष्य उनके 
कृष्ट का कारण वन रहा है। कितने शोक की वात है 
कि गो आदि पशु घृत दुग्ध से मनुष्य को लाभ पहुंचाते 
हैं, अश्वादि सवारी का काम देते हैं, भेड़ बकरी आदि 
दूध से अतिरिक्त वश्र निर्माणार्थ ऊन देते हैं ।इन पशुओं 
की सहायता के विना मनुष्य के कार्य वहुत अंश में रुक 
जाते हैं ओर पशुओं को अपने जीवन निर्वाहार्थ किसी 
कांये में भी मनुष्य की सहायता अपेक्षित नहीं । पुनरपि 
यह मनुष्य इनको मारने के लिए कटिबद्धः हो कर उन 
के पीछे पड़ा हुआ है। यह दोष इसको वनाने वाले पर- 
मेथर के विचार में सिद्ध होता है अब इसके सुधारने की 
उसके पास कोई भी शक्ति नहीं है जब कि उत्पत्ति काल 
में इसके सुधारने का समय था तव नहीं सुधरा तो फिर 
सम्प्रति स्वाभाविक दोषों के बढ़ जाने से इसको सीधे मार्ग 
पर लाने का यत्ञ करना निष्फल जान पड़ता है। शाप 
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बताएं कि इसके वनाने और एक वार ही शरीर में आने 
से क्या लाभ ओर सुधार हुआ इस परीक्षासे तो परमात्मा 
निदोंप नहीं रहता है ? 

अनेकजन्मवादी का कथन यह है कि जीवात्मा 
अनादि है यह कम करने में यथाशक्ति स्वतन्त्र और 
फल भोगने में परतन्त्र है सृश्सिमकाल में परमात्मा 
सन्‍्मागे प्रदर्शक है इशनिष्ट कृत कर्म फल भोगार्थ वासना 
वशात्‌ ईश्वर की न्यायव्यवस्था से शरीरान्तरमें चला जाता 
है। इस अनुवृत्ति की प्रवृत्ति सरलता या व्रिलता से होती 
ही रहती है जिन विषय वासनाओं से घिरां हुआ सन्मा्ग 
की ओर नहीं जाता था वह विषय सर्वत्र प्राप्त हैं उन की 
लिप्सा से इस को इधर उधर जाना ही पड़ेगा किसी प्रकार 
से भी यह प्रवाह नहीं रुक सकता। परमात्मा का शासन 
कमेफल भोग के साथ २ सुधार का निमित्त तो हो सकता 
है अन्यथा नहीं । इस में ही न्याय ओर दया का समावेश 
है | यथा-किसी ने चोरी की वह पकड़ा गया, शासक ने 
उस से पूछा कि तुम ने इस अनुचित कम को क्‍यों किया। 
उस ने उत्तर दिया कि मेरा स्वभाव मदिरापान करने का 
होगया है दाम पास नहीं थे अतएवं इस व्यसनकों पूरा करने 
के लिए मैंने चोरी की है। यह एक अपराध था जिस के 
कारण उस को कारावास में भेज दिया जाता है इस से 
यह लाभ हुआ कि उससे जो अन्य पुरुषों की हानि होती 


३२८ सनन्‍्मार्ग दशेन 


थी उन का बचाव हुआ वन्धन में आकर मद्रिपान दोष 
से (जो दूषित था) मुक्त हुआं। वहां किसी कामकी शिक्षा 
मिल गई जिस से वहां से प्रथरकू हो कर कमाएगा और 
खाएगा तथा स्वयं वहां विचारने का समय मिला जो 
आगे को इस का सहायक होगा । सच्चा पवित्र सृश्क्रिम 
के अनुकूल शासन न्याय और दया के मेल से ही बनता 
है यह परमात्मा में सदेव विद्यमान है अतणएव पुन्जन्म 
मानने में तो सुधार का माग खुला है। एक जन्मवादी 
के मत में तो मूल में ही दोष है जो सुधार का प्रतिपक्षी है- 
जीवात्माके पांस शरीरान्तर में जानेके लिए क्‍या साधन है? 
विचाराधोन पुरुषप्रवृ त्तरिति लोकेनिद्शनम ॥८६॥ 
मनुष्य की प्रवृत्ति इस के विचाराधीन है यह लोक 
में देखा जाता है प्रत्यक्षादि प्रमाण परीक्षा से किसी वस्तु 
के स्वरूप में परिवत्तेन नहीं होता है किन्तु उस का यथार्थ 
ज्ञान होता है यथा रात्रि में दीपक प्रकाश के द्वारा मनुष्य 
उन वस्तुओं को जो गृह में विद्यमान है देख सकता है 
परन्तु प्रकाश कुर्सी को मेज या मेज को कुर्सी नहीं बना 
सकता। वस्तुज्ञानानन्तर उससे लाभ उठाना इस के पुरुषाथ 
के आश्रित है। आलसी और प्रमादी पुरुष जानता हुआ 
भी संसार में कष्ट पाता और अपयश का पात्र बन जाता 
है अतणव यथार्थ बोध के साथ यदि अनुष्ठान का सहयोग 
न हो तो वह सुखप्रद होने के स्थान में क्लेशकारी हो 
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जाता है यह दृशन्त संप्रति आधुनिक वेदान्तियों पर चरि- 
ताथे हो जाता है। महानुभाव शंकराचार्य जी महाराज 
उक्ति और युक्ति में प्रवीण, धर्मेमर्यादा संस्थापनाथे अह- 
निश लवलीन, आलस्य से दूर और पुरुषार्थ में स्वाधीन, 
लोकोपकाराथ नित्य अमण कारी, विद्वान विशेषज्ञ, सदा- 
चारी, नित्य नवीन उत्साह से युक्त, प्रमाद से सर्वेथा मुक्त, 
जीवनमृत्यु की व्यवस्था से ज्ञानवानू, समयोचित कार्य करने 
में सदा सावधान, निर्भय सहिष्णु, उदार, यत्र तत्न सर्वत्र 
वेदोपदेश का प्रचार करने में संलग्न रहे परन्तु उन के 
पीछे चलने वाले विद्वान्‌ संसार को मिथ्या-तुच्छ-बताकर 
और अपने शिष्पतरग को यही उपदेश सुनाकर पुरुषार्थाभास 
में आनन्द मना कर सर्वेथा सुख सम्पत्ति से हीन और 
पराधीन हो बेठे। अब आप बताएं कि यदि उत्तम आशय 
शंकर के विचार में यह संसार ऐसा हो मिथ्या होता यथा 
संप्रति वेदान्ति सज्जनों को अभिमत है तो पुनः वौद्धों 
ने उन का क्‍या विगाड़ा था ? संसार को मिथ्या मान लेने 
से बोद्धरल का भिथ्यात्व स्वयं सिद्ध था फिर वह उन के 
पिचार परिवत्तेनाथ क्‍यों यत्र करते रहे । मेरे मित्र ! सुषुप्त 
पुरुष के विज्ञान में समस्त संसार निद्रा में ही लीन होता 
है जागरूक के विचार का विषय यह नहीं होता है कि 
से संसार जागृतावस्था में है। सोने ओर जागने के भेद 
को वह समझता है इस से यह सिद्ध होता है कि उन के 
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विचार में संसार और इस की वस्तु उत्पन्न होकर कालान्तर 
में न रहने वाली हैं इस को अनित्य कहो अथवा भिथ्या 
कुछ अधिक भेद नहीं है। परन्तु इस के साथ २ यावत्‌ 
जीवन पुरुषार्थ करो । यदि आप सुश्व से रहना चाहते हो 
तो ओरों को सुख दो, यदि नीरोग होना चाहते हो वो 
रोगियों के रोग निवारणाथ यल करो । यदि कोई संसार 
में उपकृत होना चाहता है तो वह औरों का उपकार करे। 
यह सन्‍्मागं है इस पर चलने से मनुष्यसमाज सुखी हो 
जाता है अन्यथा जीवन कट, नीरस और पराधीन होकर 
सुख से वंचित हो जाता है इन विचारों के अधीन होकर 
महात्मा शंकर पुरुषार्थ करते रहे । परन्तु आजकल के 
वेदान्ती उन के अनुगामी कहलाते हुए तत्सरश यथाशक्ति 
पुरुषाथ करने से डरते हैं इस का परिणाम सब के सामने 
है अधिक कहने की आवश्यकता नहीं । 

मेरे मित्र ! संसार मिथ्या हो या अनित्य क्षुधा का 
कष्ट आहार से ही जाता है। तृषा का खेद जल पान से 
ही मिटता है | शीतकाल में तन्निवारणाथ वस्त्र की आव- 
श्यकता ही होती है, उष्णता के कष्ट को मिटाने के लिंए 
मनुष्य कौ वृत्ति वृक्ष की घनीभूत निविड़छाया और शीतल 
जलकी ओर झुक जाती है। पराधीनता के क्लेश को हटाने 
के लिए अनेक भेदभिन्न मतमतान्तरों की अधिकता को 
हटाकर ऐक्यमत का अनुसरण करना ही चाहिए जब यह 
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सब बातें जीवन के लिये उपयोगी हैं तो संसार को मिथ्या 
कहने से इन में मिथ्यात्व नहीं आ सकता । स्वयं पुरुषार्थ 
करना और तदथे उपदेश देना भी अत्यावश्यक और अनि- 
वाय है।अ्रव आप के ध्यानमें आया कि मनुष्य की प्रवृत्ति 
इसके संकल्पाधीन ही है जेसे प्रकाश में मनुष्य की छाया 
उसकी गति के सहारे होती है स्थिर हो जाने से उस की 
स्थिरता ओर चलने से चलायमान हो जाती है। ठीकइसी 
प्रकार पुरुषचेश इसके संकल्पाञ्ित है। यह अध्ययन के 
विचार से पढ़ता है, युद्धके विचार से रड्रभूमि में जा डटता 
है, सांसारिक सुस भोग के विचार से धन को कमाता 
और विरक्त भाव उदय हो जाने से गृह को छोड़ जाता है। 
महात्मा बुद्ध का दृश्शन्त इसका प्रकाशक है। कृपणता का 
बिचार आते ही मनुष्य कंजूस मनहूस और मकक्‍्खीचूस कह- 
लाता है पुनः वह उदारता की वात न किसी से सुनता 
शोर न किसी को सुनाता है। दान करना बड़ा ही पुनीत 
कम है हजार वार कहो उसकी समझ में नहीं आता । 
न आप उनसे लाभ उठाता न औरों को उससे सुख पहुंचाता 
है. परन्तु विचार के परिवत्तेन से वह धन को लुटाता और 
सर्वथा उसकी मोहममता से छूट जाता है। दो मित्र परस्पर 
प्रेमभाव से रहते हैं । लोग उनको देख कर (दो शरीर में 
एक प्राण है) यह कहते हैं सुख दुःखमें समानता, एकको 
दस की सेवा करने में निरभिमानता, खान-पान, रहन- 


इेश२ सन्‍्मागे दहेन | 
सहन में प्रीति, सुन्दर सुयशपग्रद नेकनीति, साधु स्वभाष, 
सरलभाव, एकता का सत्कार, अनेकता का तिरस्कार ऐसी 
अवस्था का प्रसार करनेवाले विचार में वात चीत करते 
समय कुछ विचार भेद होगया जस से समस्त चित्र विश्निन्र 
रूप में परिणत हो गया । एक दूसरे के पास नहीं श्राता 
न कोई किसी को देखना ही चाहता है, प्रेम ने शत्रुता 
को अपनाया और हानि पहुंचाने के लिए अपना बल बढ़ाषा 
एक के सामने आने से दूसरा दुःख मानता है। भूतपूर्ष 
मित्र को शत्रु जानता है जो सर्वेदा संयोगसे रहते थ॑ पियोग 
की बात को कभी नहीं सहते थे वह आज अल्पमेल से भी 
घबराते और दशन से शर्माते हैं ऐसी अवस्था में यह ही 
कहना उचित है कि यह सब खेल केवल विचार के हेरफेर 
का है। काल की गति किसी को एकता में नहीं रहने देती 
समता से इसकी शत्रुता है काल विकराल है। प्रत्येक प्राणी 
इस से बेहाल है इसको करुणा कहां न यहां न वहां । ग्रह 
थोड़ा हंसाकर वहुत रुलाता है | संसारको विषय वासनाश्रों 
में फंसा कर मुग्ध वनाता है | इस अन्तरवत्तीं आलाप को 
छोड़कर पुनः प्रकृतविषय का अनुसरण किया जाता है। 
इस विचार का आधार अन्तरात्मा है। वहां से इस का 
उत्थान पुनः अन्तःकररामे स्थान, तत्पश्चात्‌ शरीर में आयाम 
और पुनः प्रवृत्ति का मनुष्य को ध्यान होता है।कोई जाने 
अथवा न जाने क्रम यही है इस विचारधारा की गति अत्यंत 
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सूक्ष्म है सब की समझ में नहीं आ सकती है । परमेश्वर 
के संकल्प से यह अद्भुत विचित्र संसार खड़ा हो गया है 
इस में किसी प्रकार क्रमापेक्षित नहीं है । इसकी स्थिरता 
और विनाश भी उसके ही अधीन है। मनुष्य के विचारा- 
घीन उत्तम, मध्यम, अ्रधम ग्ृहादि का निर्माण, अनेक 
प्रकार की वाटिका, उपवाटिका आदि स्थानों का मनुष्य 
समाज के विनोदार्थ विधान, रेलतार का विस्तार, नदियों 
पर लोहे के पुलों का प्रचार, समुद्रयात्राथ जलयानों का 
प्रसार, ममनार्थ आकाशमा्ग में विमानों का संचार दर्शन 
यह सिद्ध कर रहा है कि यह सब कुछ मनुष्य के विचारों 
का ही आकार है। किचित्‌ आप ऊ चे होकर देखें तो पता 
मिलेगा कि कोई आता और दूसरा जाता है, कोई आसीन 
है और कोई खड़ा है, एक हंसता है ओर दूसरा रोत! है 
कालिज, स्कूल, गुरुकुल, विद्यालय, पाठशालाओं में विद्यार्थी 
पढ़ते और अध्यापक पढ़ाते हैं कोई पास हो तो प्रसन्न 
होता है ओर कोई फंल होकर दुःख से रोता है,कोई जागता 
है ओर कोई सोता है । मेरे मित्र! कभी सोचा है कि यह 
क्या हो रहा है ? यह केवल विचार का तार है जो प्राणि- 
मात्र को अपने वन्धन में लाकर नचा रहा है जब इस का 
लय हो जाता है तब समस्त प्राणिवर्ग सो जाता है पुनः 
इसके गति में आने से गतिमान हो जाता है । यदि ज्ञान 
पूर्वक इसका विलय हो जावे तब मोक्षपद्‌ का अधिकारी 
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होजाता है इस कथन का निष्कर्ष-निचोड़ यह है कि मृत्यु 
के समय मनुष्य के विचार पुञजरूप में जब सामने आते 
हैं तब जीवात्मा उधर का रुख ले लेता है यह समय अति 
विकट, अति विषम सब के लिए समान है इसका संभालना 
ही वृद्धिमत्ता और यथाथे ज्ञान है । 

प्रश्न-संसार में तो यह देखा जाता है कि मनुष्यकी 
चेष्ट तो इसके विचाराश्रित है परन्तु यात्री कुछ सामग्री 
अपने साथ अवश्य ही लेता है। शरीर से निकलते समय 
जीवात्मा के साथ कौन वस्तु जाती है ? उत्तर-- 

विद्या कमेणो समन्वारभेते पूर्व प्रशा थे ॥८ ॥ 

यह उपनिषद्‌ का वचन है कि जीवात्मा निर्याण के 
के समय विद्या, कम और पूर्व प्रज्ञा को साथ ले जाता है 
विद्या, ज्ञान, पठन पाठन से प्राप्त किया हो अथवा सत्संग 
से, जिस प्रकार का वह अपने यत्र से उपाजेन करता है 
उस के सूक्ष्म संस्कारों की अन्तःकरण में आभास रूप से 
आत्मा में प्रतीत होती है अनुकूल सामग्री के मिलने से 
अल्पयत्न करने पर वह अपने वल को बढ़ाने लग जाते हैं। 
प्रतिकूलता से वह तिरोहित रहते हैं नष्ट कदापि नहीं होते। 
आप ने रवयं देखा या सुना होगा कि कोई बालक 
अल्पायु में ही विद्याध्ययन में बड़ा चतुर संलग्न थोड़े ही 
अभ्यास से अधीत विषय को अन्तःकरणा में अंकित कर 
लेता है ओर फिर वह विस्मरण नहीं होता । ऐसा प्रतीत 
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होता है कि वह पूर्वाभ्यस्त बिषय को ( जो किसी कारण 
से भूल गया था) स्मरण कर रहा है मनुष्य के अन्तःकरण 
की भूमि में सहखों प्रकार की विद्याओं के बीज विद्यमान 
हैं उन सव को सव नहीं जान सकते हैं ओर नहीं सर्व 
विद्याओं अथवा गुणों का समकाल में प्रादुर्भाव या तिरो- 
भाव ही हो सकता है । उचित समय उपयुक्त सामग्री की 
सहायता से उन का प्रकाश होने लगता है । जीवात्मा के 
नित्य होने से इस परंपरा का आदि नहीं है जेसे भ्रूमि में 
ओऔषध के अनेकशः बीज पूर्व से ही होते हैं किन्तु कोई 
वसन्त के आते ही पृष्प-फल पत्र से प्रकट हो जाते हैं 
झोर किसी को वर्षाकाल अनुकूल होता है और कई 
ग्रीष्म ऋतु में फलते फूलते हैं । न होने वाली वस्तु का 
आविर्भाव और होने वाली का सर्वेथा अभाव कदापि नहीं 
होसकता। इससे यह जाना जाता है। कि अध्यापक बालक 
को पढ़ाता नहीं प्रत्युत अभ्यास कराता है। अभ्यास की 
परिपकता के साथ २ वह विषय जिसको वह जानता और 
जतलाना चाहता था परिपक होकर सामने आजाता है। 
यह ही दशा नृत्य और गान की भरुणवान्‌ ओर ब्वानवान्‌ 
की है किसी ने अभ्यास की सहायता से अपने को पहलवान 
बनाया श्रौर दूसरे ने जलतरण कौशल से सागर में जहाजों 
को चलाया, कोई अभ्यास से युद्धविद्या विशारद होकर 
सेनापति वन जाता है श्रीर दूसरा राजविद्या विधि के 
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अभ्यास से राजा महाराजा कहलाता है । 

इससे यह सिद्ध होता है कि ज्ञान या बोध की आभा 
जीवात्मा के साथ (जिस को उसने आदर के साथ संगृहीत 
किया था) बन जाती है अतएवं अध्ययन के साथ २ जो 
अध्यापक या माता पिता बालक की प्रवृत्ति को देख भाल 
कर जांच पड़ताल करने में चतुर और सावधान होते हैं 
वृह उस को उसी विषय में लगाते और उसी मागे में चलाते 
हैं जिस ओर उस वालक की मनोवृत्ति का रुख होता है। 
वालक की स्वाभाविक प्रवृत्तिका निरीक्षण करना साधारण 
पुरुषों का काम नहीं। इस के लिए बड़े अनुभवी पुरुषों 
की आवश्यकता होती है जिस देश में इस प्रथा का प्रचार 
हीता है वहां बड़े २ विद्वान गुणवान, वीर, योद्धा, नीति- 
निपुण और वेज्ञानिक उत्पन्न होने लगते हैं उनकी महत्ता 
से देश, जाति और मनुष्यसमाज की कीत्ति और गौरव 
पूरा चन्द्रके समान प्रकाशर्में आजाता है यही कारण था कि 
प्राचीन आये जीवनकाल में वर्णोव्यवस्थाकी मर्यादा विद्या 
विशारद, रागद्व पशुन्य, हितशासक, त्यागी देशानुरागी 
झाचाये के अधीन होती थी उस समय के विद्वानों की यह 
उपाधिये थीं जो देव, पितर, मुनि, महामुनि, ऋषि, महर्षि, 
योगी, योगीराज और व्यास आदि नामोंसे प्रसिद्ध और विख्यात 
थीं । परन्तु आज इसका सर्वेथा अभाव है इस निमित्तसे ही 
देश पराधीन और लौकिक ऐश्वर्यंसे यह सर्वथा विहीन हैं। 
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बालक की इस स्वयंसिद्ध प्रवृत्ति के विज्ञान में जिसको 
वह साथ लाता है दूसरे देशवासी कुछ परिचित हो गए 
हैं उनके उत्थान का कारण भी यही है । 

दरणाडी विरजानन्द जी महाराज को इस का अनुभव 
था उनके पास अनेक विद्यार्थी शिक्षा पाते थं । वह अपने 
उन विचारों को जो उन की मनोवृत्ति में चक्र लगाते रहते 
थे किसी के अधिकार में देने के लिये प्रत्येक विद्यार्थी की 
प्रवृत्ति को निहारते थं, किसी को योग्य न जान कर अपने 
भावों को प्रकट नहीं करते थं । उच्चाशय ऋषि दयानन्द 
जी के आने से उन की निराशा आशा के रूप में बदल 
गई। उनको समय २ पर सर्व वृत्तान्त सुनाते रहते थे जिन 
से दीपशलाका की रगड़ के समान ऋषि की मनोवृत्ति 
दीप्यमान होगई। पुनः वह आजीवन अनेक उपद्रवोंके आने 
पर भी शान्त न हुईं। इस उज्ज्वल दृश्न्त से आप विचारलें 
कि उत्पद्यमान वालक कोई विशेष सामग्री अपने साथ लाता 
है जो उसकी चेश को उस ओर झुकाती ही रहती है परन्तु 
ऐसे पुरुष बिरले ही होते हैं जो अपने अ्रद्धुत चमत्कारों से 
संसार का कल्याण करते हैं अन्य पुरुष उन के अनुगामी 
होकर अपने को भी सुखभोगभागी वना सकते हैं यदि 
प्रेम से य्वान हों । भारत निवासियों ने तो प्रथम पठन- 
पाठन की रीति पर आधात कर के अपनी भ्रूल का प्रा 
परिचय दिया । कुछ हृदानीं विद्याकां विकाश हुआ है तो 
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केवल नौकरी करना ही अपना ध्येय वना लिया है। ऐसी 
अवस्था में जब वृत्ति स्वच्छन्द ही नहीं तब उन्नति का मार्ग 
कैसे हस्तगत हो सकता है ? दूसरे जीवात्मा के साथ वह 
कर्म जो सजीव हैं विद्या के समान जाते हैं | कम का यह 
स्वभाव है कि बिना फल दिए नाश को प्राप्त नहीं होता । 
कम की गति वड़ी गम्भीर है मनुष्यों को इसका साधारण 
ज्ञान हो सकता है विशेषज्ञान परमेश्वर को ही है- 
लोको5यं कमंबन्धनः ॥८८॥ 

यह गीताका वचन है कि यह प्रत्यक्षीभूत समस्त चित्र 
विचित्र संसार का बन्धन है इसकी स्थिति का कारण कम 
ही है | सुख दुःख कर्माधीन हैं यह शाखसिद्ध और लोक- 
प्रसिद्ध वात है परन्तु इस कम की तारतम्यता में सहखशः 
प्रकार के सुख दुःख के भेद का दर्शन हो रहा है अतएव 
यह कहना कि अमुक कम का फल यह सुख या दुःख है 
गति कठिन है | साधारण रीति से यह कहना कि अशुभ 
कर्मोंका फल दुःख ओर शुभ कर्मों का फल सुख, तात्कालिक 
हीं या समयान्तर में ठीक होगा। परन्तु इस आचार शात्र 
की परीक्षा वहुत स॒क्ष्म है इसका यह कारण है कि एक 
समाज जिस कम को शुभ जानता है दूसरा गिरोह उस करमे 
को अशुभ मानता है तो पुनः साधारण जनता को इृष्टानिष्ट 
कम की विवेचना केसे हो सकती है जब कि वुद्धिमान जन- 
समुदाय भी इस वात के समझने में विकल सिद्ध होरहा है। 
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कम और इस के विशेष भेद का निरूपणा प्रसंगागत 
आगे किया जावेगा। ऐसा सृक््मतत्व जो इस अनन्त ब्रह्माएड 
की रचना, स्थिति और भंग में सहकारी कारण हो अल्पन्न 
मनुष्य के विचारपथ में केसे आ सकता है ? साधारण रीति 
से उत्तम, मध्यम ओर निकृष्टभेद से कर्म तीन प्रकार का है 
इसकी परीक्षा का प्रकार यह है। यथा दान करने की शास् 
आज्ञा देरहा है यथार्थ ज्ञानवान इससे सहमत है । देश, काल 
और पात्र की पहचान लोकहित के ज्ञान से लोक यश और 
कीर्ति से वे वेलाग होकर ईथराज्ञा पालनाथ जो दान करता 
है वह उत्तम कर्म वीयवत्तर है इस से संसार का बहुत ही 
उपकार होता है । वेभव सम्पन्न होकर लोभवशात्‌ चाहे 
कोई निन्‍्दा करे या स्तुति किसी भी लोकहित के निमित्त 
दान नहीं देता है वह कृपण अनिष्ट कम करता है इस कम 
की वृद्धि से जनसमाज निवेल होजाता है पुनः संभलने में 
नहीं आता जब तक इस मागे का सुधार न किया जावे । 
कृपणता दोष के समान अन्य कोई दोष नहीं है । लोग 
प्रातःकाल इसका नाम नहीं लेते हैं अतएव मनुष्यों को यथा- 
शक्ति दान करना ही चाहिए। लोकेषणाको समक्षमें लाकर 
बुद्धिप्वेक उचित स्थान में दान देना मिश्रित या मध्यम 
कमे कहलाता है। उचितानुचित विचार विहीन जो दान 
किया जाता है उसकी गराना पुण्य में नहीं है, प्रत्युत 
पाप है यह संसार के लिये हानिकारक ही है इसी प्रकार 
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अन्य कर्मों की भी व्यवस्था जान लेनी चाहिए । 

अब पूर्व्रज्ञा का व्याख्यान किया जाता है- 

स्मृतिलंस्कारयोः समानविधानत्ते द्ेतुरिति ॥८९॥ 

स्मृति और संस्कारों के ऐक्य करने में जो हेतु है 
उस का नाम पूर्वप्रज्ञाहै यह पूर्वेजन्मानुभृत समस्त संस्कारों 
का अत्यन्त ही सृक्मांश है। शतशः जन्म और सहदों वर्ष 
के काल का व्यवधान भी इस को मन्द नहीं कर सकता। 
संस्कारों के अनेक भेद होने पर भी यह एक ही है। 
समस्त संस्कार इसके ही अधिकार में रहते हैं। पूर्वजन्मके 
शरीर कौशल को जगाने और स्मृतिपथ में लाने के लिए 
यह प्रज्ञा ही सहायक है । पू्षे शब्दके सहयोगसे साधारण 
लोकिक बुद्धि से कुछ इस का भेद होगया है जिस प्रकार 
विशेष पदार्थ नित्य द्वव्यों में ही रहता है तद्गत्‌ पूर्वप्रज्ञा 
प्रतिजन्ममेदविधायक नियम के उदय करने में सहकारी 
कारण है। दृशन्त से समझें-किसी जीव को कर्माधीन 
कपिकलेवर मिला | पुनः सहस्र वर्ष तक कर्म वायु के 
आधात से मनुष्य पश्वादी के शरीर के साथ सहयोग होता 
रहा। भिन्न २शरीरों के भेद भोग क्रिया, तज्जन्य संस्कारों 
के चित्र साक्षी आत्मा की सन्धि में मनोमय कोश में विद्य- 
मान हैं इस के पश्चात्‌ उस को फिर बानर का शरीर 
प्राप्त हुआ इस के मिलते ही समस्त क्रम भंग होफर सहस 
वर्ष पूर्व के संस्कारों की स्मृति के साथ एकता हो गई 
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झौर अन्य शरीरों के संस्कारों का विलोप प्रसंग हो गया 
ऐसा होता ही है। विचार करनेसे समझ में आता है कभी 
२ ऐसा होता हैकि बेठे हुए पुरुष को उस बातकां ध्यान 
जिस को उसने तीसवर्ष पूर्व देखा सुना या कियां था एका 
एकी होने लगता है ओर समस्त व्यवहार सामने 
आते जाते हैं |. ठीक तो यह था कि उसको एकदो दिन, 
मास दो मास, वर्ष दो वर्ष की वातचीतका बिचार उदय 
होता परन्तु ऐसा न होकर सर्व पूर्वानुभृत विचार क्रम का 
अस्त होकर तीस वर्ष पृवेदृष्श्रृत और कृत संस्कारों का 
वत्तमान काल के साथ केसे अन्वय होगया ? व्यवधान रहित 
पूर्वापर इस बात का द्योतक है कि पूर्वग्रज्ञा को अपने 
कार्य सम्पादन में व्यवधान का होना न होने के तुल्य है 
अथवा शरीर से पृथक होते समय सर्वे संस्कारों को संघटित 
करके पूर्वप्रज्ञा अग्रगामिनी हो जाती है उस शरीर में ही 
जाकर स्मृति संस्कारों की समानता के निमित्त नेतृत्व का 
काम करती है । इस प्रकार से तो काल का व्यवधान नहीं 
रहता, शरोर से निःसरण समय जो विचार सामने आया 
चेसा ही स्थान पाया । इन दोनों विचारों में कोई विशेष 
भेद नहीं है एवं काल के समान देश और जातिका भी 
अन्तराय नहीं है जीवात्मा जिस शरीर से ज्ञान और कर्म 
का सम्पादन करता पूवे किया था या भविष्य में करेगा 
इन दोनों का सारांश समान होने पर भी भिन्न २ शरीरों 
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में भिन्न २ कौशल को दिखाता है। इस के न मानने से 
विद्या और प्रज्ञा में कोई भेद न होने से इस का संग्रह 
व्यर्थ हो जाता है अतणएव कोई भेद का नियम इस से 
सिद्ध अवश्य ही होना चाहिए। आप दृष्टान्त से समझे- 
किसी ने अन्य पुरुष के दशवर्ष पूर्व दशेन किए थे मेल 
जोल के संस्कार प्रायः लुप्त समान हो गए थे एक ने दूसरे 
से कहा कि मेरी आप से कहीं भेंट हुई है दूसरे ने कहा 
कि हुईं होगी प्रत्यय नहीं है इस आलाप के अनन्तर ही 
विद्युतरेखा के समान पूर्वेपरिचय दिलाने वाली और 
समस्त संस्कारों को जगाने वाली फ्ू॑ग्रज्ञा की सहचारिणी 
मनोवृत्ति के प्रकट होने से हंसी और प्रसन्नता के साथ 
आह-हा इस शब्द का उच्चारण कर के परस्पर आलाप 
करने लगे कि मित्र ! अमृतसर में दीपमालिका के समय 
समागम हुआ था प्रेम से मिले दोनों नवपुष्प के समान 
खिले । पश्चात्‌ कहां बेटे थे, कहां आहार किया था चलते 
समय परस्पर क्या सन्देश दिया था? सर्वे प्रकार के संस्कार 
स्मृतिपथ में आने लगे इस प्रकार पूव्ग्रज्ञा देश, काल और 
जांति के व्यवधान को भंग करके तत्‌ ततू शरीर कौशल 
को जो सुप्त के समान था जाग्रतावस्था में लाती है। 


अब इसके आगे मरण का निरूपण होगा- 
प्राणवियोगानुकूलव्यापारो मरणमिसति ॥९०॥ 
प्राण का सवंथा वियोग हो जाने का नाम मरण है 
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जब लग श्वासा तव तक जीवन की आशा' इस लोकोक्ति 
को इति शब्द चरिताथ कर रहा है। पूर्व में अविद्याधीन 
सूक्ष्म और स्थूल शरीर के संयोग को जन्म कहा गया है 
तो अर्थापत्ति से इन के वियोग की ही मरण संज्ञा है यह 
सिद्ध होजाता है। पुनः प्राणों के वियोग को मरण बताना 
केसे ठीक हो सकता है ? यद्यपि प्राशकी गणना भी सूक्ष्म 
शरीर के अन्तगंत ही है तथापि समस्त शरीरचेश का 
सहारा प्राण ही है और जन्म से लेकर मरणा पर्यन्त प्रकट 
रूप से शरीर का सहचारी है अन्य शरीर के अवयव श्रम 
में आकर अपना २ कार्य छोड़ देते हैं परन्तु प्राण सर्वदा 
जागरूक रहता है ग्रतएव उपनिषदों में प्राण की महिमा 
को कई एक गाथाओं में निरूपण किया है इस कारण से 
प्राण वियोग को मरण कहा है । यह समस्त सूक्ष्मशरीर 
के निर्माण का सूचक हैं । 

मृत्यु बड़ी ही भयानक वस्तु है इसके श्रवण से अन्तः 
करण व्याकुल हो जाता है । प्राणिमात्र को इस से त्रास 
है। यह शात्र दर्शा रहा है इसका ध्यान आते ही सर्व 
प्रकार का प्रयत्न ढीला हो जाता है। अनेक कष्ट पाता और 
दुःख उठाता हुआ भी प्राणी जीवन की लालसा से मरने 
की इच्छा नहीं करता । डरता है जिजीविषा्थ परमेश्वर 
से प्राथेना करता है, जीवन के सब खेल को क्षण भर में 
विगाड़ देता है फिर रोने धोने से कुछ नहीं बनता । 
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कौन वलवान है जो इस का सामना करे । कोई गुणवान्‌ 
नहीं जो इसका आमना करे इस से समस्त जगत हारा है 
इसका नकोई शत्रु है और न कोई प्यारा है इसका आतंक 
सव पर वड़ा ही कठोर और समान है | यदि विचार दृष्टि 
से देखा जावे तो समस्त संसार इसका ही व्याख्यान है । 
प्राणी उत्पन्न होकर स्वयं मृत्यु की ओर चला आता है 
और अन्त में उस ही में जा समाता है इस से पता नहीं 
चलता है कि मृत्यु कठोर है या नरम, शान्त है या गरम । 
यह प्राणिमात्र का शत्रु है या मित्र, यह अत्यन्त मलिन है 
या पवित्र, यह मृत्यु प्रकाश है या अन्धकार, यह कोई सार 
वस्तु है या असार समझ में नहीं ग्राता, यह कोई देवस्वरूप 
है या पापी कुरूप, यह कोई शान्तिगप्रद छाया है या 
अत्यन्त कठोर धूप, यह कोई सच्चरित्र सवका साथी है या 
यह साधुभाव सन्‍्मार्ग का विधाती है। क्या यह सब को 
सताता है या सता कर सन्‍्माग में लाता है? जाना नहीं 
जाता है, यह मृत्यु सच्चा शासक है या नाशक है, यह 
तम के सटृश सब को रोकता है या उजाले के समान सर्वे 
का प्रकाशक है इस मृत्यु का ध्यान आते ही परमेश्वर याद 
जाता है अथवा वह भूल जाता है, क्‍या इस का स्मरण 
विकलता को बढ़ाता या शान्ति को दर्शाता है? कुछ कहा 
नहीं जाता है । लोग तो इसको भूल जाते है परन्तु यह 
उसको ध्यानमें रखता हुआ उसके पीछे ही चला आता है। 


जी 3गति ३४५ 
कोई विचार नहीं पाता, कि इसका आक्रमण प्राणी पर 
कैसे होता है यह कैसी अनोखी वात है क्‍्याही विचित्र 
भूल है? कि मनुष्य अपने पक्के और सच्चे साथी को नहीं 
पहचानता है जिस प्रकार का वह है न उसको वसा जानता 
है, यह भारी अन्ञानता है। प्रत्येक प्राणी इस से मुख मोड़ता 
है परन्तु यह किसी का साथ नहीं छोड़तां | और न किसी 
से अपना सम्बन्ध ही तोड़ता है। यह अनिवाय है न हटाने 
से हटता और न मिटाने से मिटता है। समय आने पर 
मेदान में आ डटता है ।कोई उपाय नहीं जो किया जावे। 
कोई नहीं बता सकता है कि इसका विदीण किया हुआ 
किस प्रकार सिया जावे । जीवनाथ कौनसा बहुमूल्य पदार्थ 
है जो रिशवत में दिया जावे। कोई स्थान विशेष हो तो 
बताने से वहां जाय अथवा चिरकाल से अन्धकाराच्छादित 
हिमगिरि गहरी गुहा में जा समाये या गम्भीर जलाशय 
समुद्र के तल में अपना निवास बनायें । डाक्टर, वे हकीमों 
ने बड़ी २ उत्तम औषधियों को बनाया, धन कमाया और 
नाम पाया है । मेरे मित्र ! पूछो तो सही कि मृत्यु से बचने 
का भी प्रयोग हाथ आया ? इस प्रश्न का उत्तर महाराजा 
सिकन्दर ने (जो यूनानका रहने वाला बड़ा ही प्रतापी था, 
जिस के पास बड़े २ योग्य चिकित्सक विद्यमान थे मरने 
के पश्चात्‌ कफून से दोनों हाथ खाली बाहर निकाल कर) 
दिया था मृत्यु के प्रश्न का यथार्थ उत्तर मनुष्य अपने 
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जीवन कालमें केसे देसकता है? उसका संकेत था समय है। 

समझो बेसमझी के चक्र में मत आओ, पश्चात्‌ पश्चात्ताप 
करोगे सही परन्तु हाथ कुछ नहीं आवेगा।। व्यर्थ की उधेड़ 
बुन में सव समय बीत जायगा । केसा उत्तम उपदेश है बड़ा 
ही सुन्दर सन्देश है | मनुष्य यदि कुछ विचार से काम ले 
तो लोक और परलोक दोनों का ही सुधार हो सकता है। 
बालक, युवा, वृद्ध, स्त्री और पुरुषादि के लिए मृत्यु समान 
है इस लिए समवत्तीं इसका नाम है इस की दृष्टि सब पर 
एक जेसी पड़ती है यह तो पक्षपात रहिए है परन्तु मनुष्यों 
का मन भेदभाव सहित है यही कारण हे कि यह किसी 
को डराता और किसी को हंसाता है इस को हो अविदा 
कहते हैं।जो अवश्यं भावी वस्तु से भय का होना और भय- 
भीत होकर रोना, इस ने ही एक राजगृह में उत्पन्न बालक 
को सनन्‍्माग दिखाकर महात्मा बुद्ध वनाया पुनः वह सांसारिक 
मोह ममता के जाल में न आया और उस पतवित्रात्मा का 
समस्त जीवन लोकहित में काम आया। उच्चात्मा महात्मा 
शंकर के अन्तःकरण को किसने उज्ज्वल वना दिया इसका 
ही उपदेश था जिस ने संसार के माया जाल से निकाल 
लोकोपकार करने में आगे वढ़ा दिया। महाराजा अशोक 
के शासनकाल में जब कि वीद्धमत सन्‍्मागे से दूर होकर 
मनमानी कल्पनाओं से जो अपना पूर्ण बल दिखा रहा था 
इस विद्वान ने बड़े ही उत्साह और पुरुषाथं से काम लिया। 


जोवगति ३४७ 


जीवन मृत्यु के नियम को समझनेवाले पुरुष को भय नहीं 
होता । वह सदेव विद्या में जागरूक है उपयु क्त महापुरुषों 
की गाथायें लोकसिद्ध और शात्र प्रसिद्ध हैं परन्तु सम्प्रति 
मूलशंकर वालक को (जो भविष्यत्‌ में ऋषिपद के अधि- 
कारी हुए) इस मृत्युने ही मार्गहस्तरेखा निर्देश के समान 
दिग्दर्शन कराया फिर उसने पूर्व शुभकर्मों की सहायता से 
उस उपदेश को मन से न भुलाया इसी विचार ने उस को 
गृह से निकाला, इसी ने उसको जा दिखाया हिमालय, इसी 
ध्यान में वन २ फिरे, कभी हारे, कभी चले और कहीं 
थक कर गिरे परन्तु मृत्यु से केसे वचूं इस निर्दिष्ट उद्देश्य 
से न हटे । कुछ समय खेदमें बीता और कुछ दिन आनन्द 
में कटे अन्त में मृत्युपर विजय पाकर संसार के उपकाराथे 
मेदान में आडटे यह सब को प्रत्यक्ष ही है ऐसे महानुभाव 
यत्र तत्र सवेत्र समय २ पर होते हीरहते हैं। इससे यह सिद्ध 
हुआ कि मृत्यु इतनी भयानक नहीं जितना इस को लोग 
जानते हैं यदि यह न हो तो जीवन नीरस, कटु और भार 
हो जावे। क्या आपको कठोपनिषद्‌ यह नहीं जताती है कि 
नचिकेता ने मृत्यु के उपदेश द्वारा ही मोक्ष पद को प्राप्त 
किया था । वहां उस गाथा का प्रयोजन कुछ अन्य ही हो 
तथापि मृत्यु का उपदेश तो प्रसिद्ध ही है। वहां नचिकेता 
ओर यमके समक्ष मृत्यु सम्बाद है जिस मृत्यु की घटना से 
ग्रहात्माओं को उपदेश मिलता हैं । यह निविवाद है मृत्यु 
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और परमात्मा का इस अंरा में सीधा सहयोग है। मृत्यु 
की याद से परमात्मा का ध्यान श्राता है और उसको भूल 
जाने से वह भूल जाता है अतएवं यह शासतत्र का शासन है 
कि परमात्मा का संप्रमोष ही मृत्यु है और उसके यथाथ 
स्मरण से मृत्यु अमृत के रूप में परिवर्तित हो जाता है । 

वास्तव में मृत्यु क्या वस्तु है ? 

अविय्यंव झुत्युरिति ॥९०॥ 

अविद्ा के विना मृत्यु कोई अन्य वस्तु नहीं है जहां 
अविया का साम्राज्य है वहां ही मृत्यु की सत्ता का 
सद्गाव है अश्रविद्या के दूर हो जाने से फिर मृत्यु के हटाने 
का कोई उपायान्तर नहीं हैं इसी कारण से ईशोपनिषद्‌ 
में अविदा को मृत्यु और विद्या को अमृत कहा है वहां पर 
महानुभाव शंकर का यह कथन हैं कि-विद्याविरोधी 
पदार्थान्तर कमे का नाम अविदा है इस से भी यह ही 
सिद्धान्त सिद्ध होता है कि वही कमें वन्‍्धन का कारण 
वनता है जिसको अविद्या ने सवबल किया हुआ है। जब 
विद्या के प्रकाश से अविद्या का नाश हो जाता है तब कर्म- 
क्षीणा और वलहीन होकर फिर जन्म का कारण नहीं हो 

सकता इस से जन्म ही मृत्यु सिद्ध होता है इसके साथ २ 
मृत्यु स्वयं खिचा चला आता है और फिर वह श्रपना 
बल बढ़ा कर इसको साथ ले जाता। उस समय मनुष्य को 
दुःख होता है इस से बचने का उपाय तो करता है परन्तु 
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कोई उपाय दृष्टि में नहीं आता। यदि दुःख न हो तो मृत्यु 
कोई भी वस्तु नहीं इस दशन से तो दुःख ही मृत्यु है यह 
प्रकट होता है । न्यायदशेन में एक सत्र इस सिद्धान्त 
को ही स्थिर करता है उसका यह आशय है कि मिथ्यान्ञान 
अविया ही दुःख का बीज है वह दोप, प्रवृत्ति, जन्म शाखा 
पुष्प के मार्ग से होता हुआ दुःख रूप फल को लाता है। 
प्राणिमात्र इस से पीडित हुआ हाहाकार मचाता है इस 
से बचने की इच्छा करता हुआ छुटकारा नहीं पाता । 
यह कैसे होसकता है जबकि विचार भड्ढ और प्रयत्र व्यड्भ 
हो । मूलोच्छेद के बिना मूली की सत्ता कदापि नहीं जा 
सकती । अतणएव तत्वज्ञान-यथाथ दर्शन से ही भिथ्या 
ज्ञान दूर होता है उपायान्तर कोई नहीं है यह शात्र का 
निश्चितवाद है | इस लिए अविद्या और दुःख में शब्द 
मात्र का भेद है वास्तव में नहीं। यह ही कारण है कि 
सांख्यदरशन में दुःख की अत्यन्तनिवृत्ति का नाम हो 
यरमपुरुषाथ कहा है| दुःख से व्याकुल हुआ मनुष्य 
अपने को निर्बेल मानता हुआ और अन्य किसी को भी 
दुःख के हटाने में सतल न जानता हुआ जगन्नियन्ता का 
स्मरण ही अपने लिए हितकर पहचानता है। बड़े २ 
अभिमानियों का अभिमान दूर, नेत्र आंसुओं से भरपूर, 
न कथन करने की शक्ति और न मन में प्रभुभक्ति, केवल 
चक्लुओं से निहारता है परन्तु किसी को हितकर न जान 
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कर हिम्मत हारता है सांसारिक विषयभोग की जो वासना 
बन चुकी थी उसका व्यामोह सताता है इस उलझन से 
केसे अपने को बचावे ? कोई उपाय दृष्टि में नहीं आता। 
से वन्धुवगं आस पास है परन्तु तत्काल वह सब से 
निराश है मृत्यु इधर उधर चक्र लगाता है परन्तु कोई 
नहीं जानता कि किधरसे आता है? कोई सावधान होकर 
रोफने वाला हो तो रोक ले, कोई वलवान्‌ हो तो टोक ले 
और पूछले कि तुम कहां से आए ? कहां को जाते हो ? 
और किस से मिलना चाहते हो ? कुछ भी तो कहो, क्यों 
नहीं वताते हो! कुछ पता नहीं चलता कि इसको भीतर 
से कौन दुबंल करता जाता है न मुख से वोलता और 
न हाथ ही हिलाता है । 

मेरे मित्र ! उससे कुछ तो पूछो कि तुम क्‍यों निढ़ाल, 
विकल या खुशहाल हो ? कुछतों कहो कि तुमको कौन सता 
रहा है?हम सब को छोड़ कर अकेले तुमको ही अपने साथ 
कौन ले जा रहा है?न बेठा है और न खड़ा है पर पसार 
कर पड़ा है। साथी रोते और व्याकुल हो आंसुओं से मुख 
को धोते हैं | समझाने वालों का काम है कि वह इनको 
समझावे परन्तु उनको जो खेद हो रहा है उसको एकाएकी 
वह कैसे मिटावें। क्या आपने कभी सोचा कि इनका रोना 
अपने स्वार्थ के लिये है या उसके निमित्त ? इसका ठीक 
उत्तर यह कि सब स्वाथ के दास हैं ऐसे पुरुष अति बिरिले 
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होते हैं जिनको परहितचिन्ता का ध्यान होता है ।'वस 
इन का रोना भी ( चाहे वह किसी प्रकार का हो ) अपने 
स्वार्थ के ही लिए है । 

देखा मित्र ! वह तो अपने कष्ट को मिटा अचिन्त्य 
हो कर पर, पसार, सुख की निद्रा में सो रहा है अव उससे 
इनका कुछ हित नहीं बनता है अतएवं उसको सामने लाकर 
रोते हैं संसार को अपना सुख चाहिए दूसरों की इसको 
चिन्ता नहीं है। जब रो कर थके और हारे, तब कुछ 
वार्तालाप करने लगे विचारे इस समय जो कुछ सम्भले हुए 
हैं उन से कोई पूछे कि मित्र क्यों रोते थे ! अजी क्‍या 
कहें ? मेरे पिता का देहान्त हो गया। नहों मित्र ! देह 
तो पड़ा है इसका अन्त कहां ? मत जाने दो, गृह में ही 
रक्‍्खो यह ही तो तुम्हारा सम्बन्धी था वह विद्यमान है 
और यदि आत्मा के लिये रोते हो तो वह अप्रत्यक्ष वस्तु 
है जिस का तुम्हारे साथ कोई भी सम्बन्ध नहों व्याकुल 
होना और रोना व्यर्थ है। संसार में “मर गया” यह 
शब्द प्रचलित है यथाथ में ( पथिक था अपने घर गया) 
यह कहना चाहिये | आत्मा संसार रूपी नाटक का एक 
पात्र बनकर क्रीडार्थ कुछ समय के लिये आता है और 
अपना काम दिखाकर फिर अपने स्थान को जाता है 
जैसे-पक्षी प्रातः इधर उधर अमणाथ चले जाते हैं सायं 
समय २ नीड (घोंसलों) में आ जाते हैं पुरुष अपने गृह 
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से फिसी अन्य नगर को जाते हैं वहां जहां तहां घूम कर 
सांयकाल अपने स्थान को चले आते हैं। यही दशा आत्मा 
की है अतएवं अधिक रोना हानिकारक ही है लाभ कुछ 
नहीं । मनुष्य को समझ से काम लेना चाहिए, जिस चोट 
को खाकर वह बेसुध हो गया है यह आज नहीं तो कल 
सब पर पड़ने वाली है इतकों निश्चय करो और पाप से 
डरो, विपरीत कारी हो कर न्याय से मत लड़ो, पछताओोगे 
और हारोगे । यह मृत्यु संसार रूपी नाटक का अन्तिम 
टश्य सारभूत-निष्कर्ष है अद्भुत आश्चयेरूप विचित्र स्वरूप 
परमात्मा की ओर सेव संकेत करता है। धीर, गम्भीर, 
पुरुषों के लिए भयास्पद नहीं हो सकता, साधारण पुरुषों 
के लिए (जो वास्तव में इस नियम को नहीं समझते हैं) 
भयप्रद है । यह बड़ी ही प्रचण्ड शक्ति है इसके यथा 
स्मरण से क्लेशों का निराकरण होता है और जो इसको 
भूले वह केसे फले और फ्ूले । जिस प्रकार नदी के दो 
तट होते हैं उनके मध्य में जल का प्रवाह बहता है उस 
प्रवाह का नाम ही नदी है जल ऊपर से आता और आगे 
बढ़ता जाता है। जन्म मरण जीवन रूप प्रवाह के दो तट- 
किनारे हैं उत्पत्ति और विनाश भी इस का ही दूसरा 
नाम है। जीवन के लिए मनुष्य अनेक प्रकार के उपायों 
को रचता है सांसारिक वस्तुओं को उपलब्ध करके प्रसन्‍न 
होता है श्रौर जब मृत्यु उसके समस्त खेल को उसकी इच्छा 
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के विपरीत विगाड़ देता है तब रोता है ऐसा होना ही चाहिए 
जब कि यह अपनी बेसमझौा से आगमापायी पदार्थों के 
तत्व को न जान कर उन से अत्यन्त ही स्नेह जोड़ने लगा 
तब ही तो सोया हुआ क्लेश जगा । यह पुरुष अपने दुःख 
का निमित्त स्वयं ही है । 

महात्मा कृष्ण चन्द्र जी महाराज के वचन को स्मरण 
करो गीता के अनुशासन को पढ़ो वहां लिखा है कि आत्मा 
ही अपना शत्रु और मित्र है अनिष्टकमेकारी स्वयं अपना 
शत्रु और इष्टकर्म कारी अपना मित्र है| इससे यह ध्वनि 
निकलती है कि शत्रुता की मर्यादा का उत्थान प्रथम अपने 
अन्तर गृह या देश से होता है परचात्‌ अपने साथ शत्रुवत्‌ 
व्यापार करनेवाले पुरुष के वाहर से शत्रु और मित्रवत्‌ व्या- 
पार करने वाले मित्र स्वयं ही अनेक उत्पन्न हो जाते हैं । 
भारतवर्ष में मर्यादा पुरुषोत्तम राम ने उत्पन्न हो कर यह 
सिद्ध कर दिया कि जो अपना मित्र आप हो जाता है उस 
में कितनी शक्ति होती है। वन में विराजमान हैं रावण से 
युद्ध आरम्भ है उन में मिलाने की शक्ति कितनी विचित्र 
है जो सामने आया उसको मित्र ही वनाया और जो शत्रु 
के रूप में सामने आया उसको भी अपनाया या नीचा 
दिखाया । अयोध्या से न सेना को आने की आज्ञा दी 
झौर न धन की ही याचना की। समस्त सामग्री को वाहर 
से ही एकत्रित किया कैसी ज्ञान की शक्ति है और कसा 
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वेभव निर्वल है । एक समय है वन में पर्णाकुटी वना कर 
रहते हैं, मधुरभाषी, सत्यवादी कभी भी कटुबचन मुख से 
नहीं कहते और वह ही समयान्तर में सर्वोगपूर्णा विरा१्रसेना 
को लेकर रावण के प्रदेश में वीरता के वेष में जाकर उस 
को अपने किए का फल चखाते हैं। समस्त राज्य उस के 
भाई विभीषण को देकर पुनः अयोध्या का मार्ग लेते हैं । 
ठीक प्रतिज्ञा के समय महात्मा भरत से आकर मिलाप करते 
हैं। श्रव इस हिन्दू जाति की दशाकों देखकर स्वाभाविक 
प्रश्न होता है कि यह प्रतिवर्ष दशहरे के अवसर पर महा- 
प्रतापशाली विद्याव्रतधारी सत्यत्रती महात्मा राम के जीवन- 
चरित्र का अवलोकन करती हुई दुर्दशा के गत॑ में कंसे जा 
गिरी ? अपना शत्रु आप ही वन बेठी कितने शोक की 
वात और ग्लानि का विषय है पता नहीं चलता कि 
इसने किस दृष्टि से उस नाटक को देखा है, किन श्रोत्रों से 
सुना है, किस विचार से मनन किया है, कैसी धारणा है 
किस प्रकार की मति है, क्‍या विचित्र उलटी गति है, न 
पूर्वापर का ध्यान ही है, न बिगड़े बने का कुछ ज्ञान हो 
है| यदि यह कहा जावे कि इनका उनके साथ कोई संबंध 
ही नहीं है तो ठीक ही होगा। इस प्रसज्भागत अन्तर्वे त्ति आलाप 
को त्याग कर प्रकृतविषय का अनुसरण किया जाता है। 
छान्दोग्योपनिषद्‌ में नारद का महात्मा सनतकुमार 
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के प्रति प्रश्न है जो नाम से आरम्भ होकर मृत्यु पर समाप्त 
हुआ है अन्तिम उत्तर यह है- 
यद्व्पं ख झत्युः यो वे भूमा तत्खुजम्‌ ॥६१॥ 

जो वस्तु अल्प है वह मरणपधर्मा है अथवा जो अल्पज्ञ 
है वह मृत्यु का सहचारी है। जो भूमा है-व्यापक है-जो 
अल्पज्ञता दोप रहित सर्वेज्ञ है वह सुखस्वरूप अमृत है । 
परमात्मा की अपेक्षा संसार अ्रत्यल्प, एकदेशी और तुच्छ 
है अतएव जीवात्मा जब तक अल्पज्ञता दोष से दूषित रहता 
है तव तक मृत्यु के आघात को सहता है। विशेषज्ञता से 
साधम्य, वेधम्य॑ भेद ज्ञान से प्रकृति के बन्धन से छूटकर 
मृत्यु से बच जाता है इसलिए नारद के ग्रति यथार्थ स्वरूप 
से अन्तिम यही उपदेश है कि सुखस्वरूप व्यापक ब्रह्म की 
उपासना का ही फल मोक्ष है। इस स्थल में संसार का 
नाम ही मृत्यु या मरणधर्मा सिद्ध होता है। इस विषय के 
साथ मिलता हुआ एक वेद में भी संवाद है- 

न तदा झत्युराखोत्‌ ॥९२॥ 

एक समय ऐसा था कि तत्काल मृत्यु का भी सर्वथा 
अभाव था यह औपचारिक कथन तत्काल व्यवस्थ के वोध- 
नाथ ही है कि परमेथ्र के बिना उस काल का ज्ञाता अन्य 
कोई भी नहीं था इसका सूचक है। इस वेदवाक्य का यह 
आशय है कि जब उत्पच्यमान वस्तु का सर्वथा अभाव था 
तथ मृत्यु की सत्ता का सहारा कौन होगा | जिस पर वह 
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आक्रमण करे | प्रियमाण वस्तु की सत्ता ही मारक 
वस्तु को उत्पन्न करती है उस के अभाव में उसका 
अभाव हो जाता है। संसार के समान मृत्यु भी उत्पद्यमान 
होने से विनाशी है दोनों का समानधर्म होने से दोनों की 
एक ही संज्ञा होजाती है। संसार को मृत्यु कहो या मृत्यु 
को संसार कहो कोई भेद प्रतीत नहीं होता । विशेषता केवल 
इतनी ही है कि उत्पद्यमान वस्तु यत्र साध्य है ओर मृत्यु उस 
के साथ स्वयंसिद्ध है वस्तु प्रत्यक्षमम है।यदि विचारदष्टि 
से देखा जावे तो समस्त संसार मृत्यु क। ही संवाद है इस 
की समालोचना मनुष्यों को धीर बनाती और उस के 
असली उद्देश्य तक पहुंचाती है। जीवन का कोई भी क्षण 
ऐसा नहीं है जिस में छिपा हुआ मृत्यु अपना कामन कर 
रहा हो। जन्म का साथी जब अन्तिम क्षण में इसका साथ 
छोड़ता है तव वह उसके वियोग में ऐसा वेहोश हो जाता 
है कि फिर होशमें नहीं आता। अन्य जब उसको वेसुध पड़ा 
देखकर रोते हैं अपने विचार में वह यही सिद्ध करते हैं कि 
मृत्यु का इससे वियोग न होता तब अच्छा होता, प्रियतम 
वस्तु का वियोग खेदकों जगाता और उसका संयोग आनन्द 
को दर्शाता है सांसारिक वस्तुके सटश जब संसार से अंतिम 
क्षण में मृत्यु पृथक हो नाता है तो यह ब्रह्माएड अपने स्व- 
रूप को खो देता है पुनः जब मरनेवाला ही कोई नहीं है 
तो मारनेवाला कैसे हो सकता है | अतः एक के अभाव में 
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अन्य का अभाव होना उभयथा अनिवाय है।जिस प्रकार 
संसार सुख दुःख का स्थान है वेसे ही मृत्यु की संसार के 
साथ समानता होने से इसमें भी सुख दुःख दोनों का समा- 
वेश है। केवल भेद इतना ही है कि जो पुरुष अपने पुरुपा्थ 
से मृत्यु को परे हटाता है वह प्रसन्न हे और जिसको मृत्यु 
अपने बल से दूर फेंक्रता हे वह रोता है वियोग दोनों का 
अवश्यम्भावी है | अब इस गोरखधन्धे को तीन दृश्टन्तों से 
विशद किया जाता है-- 

प्रथम-नदी से पार जाने के लिए लोग नौका पर 
आरूढ होते हैं परले तट पर जाकर वह स्वयं ही नौका को 
प्रसन्नता से छोड़ देते हैं यदि किसी को जल प्रवाह के मध्य 
में नौका से उतारा जावे तो उसके लिए खेदकर होता है 
यहाँ पर इसको नोका छोड़ती है । 

द्वितीय-रेल में यात्रा करने वाला पुरुष अपने निर्दिष्ट 
स्थान पर पहुंचकर सबसे प्रथम उतरना चाहता है परन्तु यदि 
किसी मध्यके स्टेशन पर वलातू ट्रंनसे पृथक किया जाता 
हैं तो उसके लिए अत्यन्त ही दुःखप्रद होता है यह सवको 
प्रत्यक्ष ही है स्थोन पर उतरना तो दृष्ट है अन्यत्र नहीं । 

तृतीय-कालिज में अध्ययन करने वाला विद्यार्थी उत्तम 
कक्षा में उत्तीणं हो कर सुयश के साथ बाहर जाता है 
उस के दिए कालिज से पृथकू होना आनन्द का कारण 
है और यदि किसी अपयश के निमित्त से पृथक कियां 
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जाता है तव वह दुःखोत्पादक ग्लानि और हानिकर होता 

है । अब आप विचार कि पथिक को नौका का त्यागना 
और परला तट साधु जान पड़ता है मध्य में नहीं, यात्री 
को ग्राप्तव्यस्थान पर पहुंच कर रेल से उतरना शृष्ट है 
परन्तु किसी मध्य के स्टेशन पर उतरने की इच्छा नहीं 
और सुयश के साथ विद्यालय छोड़ना विद्यार्थी को अच्छा 
प्रतीत होता है अपयश से नहीं | ठीक इसी प्रकार मनुष्य 
का जन्म वर्ड उत्तम कर्मों का फल है यही एक स्थान है 
जहां पर यदि जीवात्मा यत्र करे तो जन्म, मरण की उल- 
झन से पृथक हो सकता है स्थानान्तर कोई नहीं । परन्तु 
विषय भोग वासना से विवश हो कर इस सर्वोत्तमपद का 
अधिकारी होता हुआ भी वंचित रहता है। नियम का 
विरोध करने से सन्‍्माग हाथ से जाता और विपरीतगति 
के प्रभाव से वार २ संसार पथमें ही आता है| भ्रूल जब 
तक पीछा न छोड़े मनुष्य केसे सुखी हो यही कारण है कि 
जो मनुष्य अपने कत्तेव्य का पालन करता हुआ संसार 
को छोड़ता है वह सर्वान्तर्यामी परमात्मा के साथ अपना 
सम्बन्ध जोड़ता है इस भहात्मा के लिए मृत्यु भयावह 
नहीं है । सामने महान आनन्द का स्थान है अतणएवं उस 
के लिये मृत्यु अति तुच्छ प्रतीत होती है वह अमृत के रूप 
में अपने स्वरूप को वदल देती है । कृतार्थ पुरुष के दशेन 
से वह स्वयं कृतकार्य हो कर अपने कार्य को रोक देती 
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है। जो मनुष्य कर्त्तव्य से हीन मनुष्यजन्म के यथार्थ उद्देश्य 
से विहीन विषय सेदन करना ही इस का फल हे इस विचार 
में ही लवलीन रहते हैं अन्त समय सांसारिक पदार्थों की 
ममता उन को सताती है। कहां जांय, कौनसा उपाय हे! 
जिसको हाथ में लायें जीवन भर की विगड़ी हुईं वात सहज 
से ऐसे विषम समय में सुधरने में नहीं आती। ऐसे 
अकृतां्थ पुरुष को मृत्यु चोट लगाती है और उसको कृत- 
काये बनाने के लिए फिर संसार में ही लाती है और 
पुनः अपना भी यमस्वरूप दिखाती है | समय चूक जाने 
से अल्प हो या महान्‌ मनुष्य की दुगेति और दुदंशा ही 
होती है । मनुष्यजन्म का महानुद्श्य परमेश्वरप्राप्ति है यह 
सुनियर्मों के पालन करने से हस्तामलकवत्‌ रफुट सामने है 
पुनः मृत्यु कहां, न यहां न वहां । 
अब क्रमश्राप्त वन्ध ओर मोक्ष का निरूपण किया जायगा 
वन्‍्धो विपयेयात्‌ यथार्थद्शंनामावाच्च ॥९३॥ 

यह सर्वेतन्त्र सिद्धान्त सर्वविद्वज्जन प्रसिद्ध वाद है 
कि वन्ध का कारण विपरीतज्ञान ही है इस से वस्तु का 
ययाथ वोध नहीं होता । अययार्यलोचन से प्रवृत्ति में 
वेषम्य आने लगता है पुनः कर्मफल की प्रति कूलतासे दुःख 
की वृद्धि और सुख का हास होता जाता है जिस से संस्कार 
मलिन होकर विपरीतज्ञान की सन्तान को उत्पन्न करते 
रहते हैं यह उस का स्वभाव है कि अल्पज्ञ जीवात्मा का 
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साथ देता है ओर विशेषज्ञ हो जाने से उस का साथ छोड़ 
जाता है जितने भी उपाय शाख्र वता रहा है वह इस दोष 
को दूर करने के लिए ही हैं। शात्र का शासन केवल 
मानवजाति के लिए है। पश्वादि इसके अधिकारी नहीं 
हैं। मेरे मित्र ! अब आप विचारें कि मनुष्यजन्म को 
पाकर संसार के अनेक स्थानों में चक्र लगा कर भी यदि 
इस शत्रु से अपना पीछान छुड़ाया तो इस जीवन से क्या 
लाभ उठाया ? प्रत्येक प्राणी की यात्रा जिस प्रकार समाप्त 
होती है वही प्रकार इस के हाथ आया । इस स्थान को 
उपलब्ध करके यदि कोई मुख्य कार्य था तो यह ही था । 
सवे व्यापार इस की अपेक्षा गोणा थे परन्तु यह मनुष्य के 
सामने अनेक प्रलोभनों को लाकर मुख्य को गौण और 
गोण में मुख्यवुद्धि कर देता है अन्त में प्रवृत्ति की 
निष्फलता से इस का पता मिलता है। आरम्भ में यह 
अपना परिचय किसी को भी नहीं देता । यही कारण है 
कि इस की कुटिलनीति के अधीन सकल संसार है और 
रागद्वेपादि (इसकी सन्‍्तान) से ही सब को प्यार है इस 
ही विपरीत विचार से सुख का संकोच और दुःख का 
विस्तार है विपर्ययज्ञान ने इस को केसा अपना अनुचर 
बनाया है कि बात को समझता हुआ भी समझने नहीं 
पाया और अन्त में जब समझ आईं तव फिर बात न 
बनने पाई। जितने भी पुनीत कम किंए जाते हैं वह सव 
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इस के ही दूर करने का यत्न है। सत्संग, स्वाध्याय और 
ईश्वरचिन्तन इस के हटाने के लिए ही किए जाते हैं 
परन्तु यह अपने प्रभाव से इन शुभ कर्मों को भी दबाता 
और उन को वन्धन का हेतु वनाता है। कहीं सकामता 
कहीं अभिमान और कभी लोकेपणा को जगाता है पुनः 
वह कम जो अन्तःकरण शुद्धि के निमित् हो कर मोक्ष तक 
पहुंचाने वाले थे संसार में लाने का ही कारण वन जाते हैं। 

महात्मा और परिणामदर्शी पुरुषों ने सर्वोपद्रवों 
का स्थान इस विपरीत ज्ञान को ही कहा है और शाख 
का शासन भी यही है-- 

संशयविपयंयों हि सव्ंत्रानर्थकरर्वेनेव प्रसद्धो ॥९४॥ 

संशय और विपयेयज्ञान से ही सर्व प्रकार के अनर्थों 
की उत्पत्ति होती है | यह शात्र का सिद्धान्त लोक में भी 
प्रत्यक्ष है जो मनुष्य समाज दृढ़ निश्चयवान्‌ हो वही संसार 
में गौरव का पात्र बनता है। सर्व कार्य सिद्धि के हेतु इस 
टढनिश्चयरूप मनुष्य के सर्वोत्तम गुण को संशय मलिन कर 
देता है ओर मनुष्य को हतोत्साह वना देता है। यह करू 
या न करू, इस से लाभ होगा या न होगा | पुरुषाथ से 
कुछ नहीं वनता, जो प्रारब्ध में है वही होगा इस प्रकार 
प्रत्येक कार्य में संशय के आने, मनोराज्य के बढ़ जाने से 
कौन मनुष्य समाज है जिसकी प्रतिष्ठा भठ़ु न होजायगी, 
वह कोन देश है जिस ने इसका साथ देकर अपने को कलं- 


३६२ सनन्‍्मार्ग दर्शन 


कित नहीं किया | संसार का इतिहास बड़े बल से इस बात 
की साक्षी दे रहा है। यह मनुष्य का अन्तस्थ बड़ा ही प्रवल 
शत्रु है इस से पीछा छुड़ाना सहज वात नहीं है । इसका 
कारण यह है कि यह ऐसा दोपहै जो मनुष्यके समस्त कार्यों 
दृषित कर देठा है परन्तु गुणसम प्रतीत होता है बड़ा ही 
कुटिल है परन्तु सरल भासता है,अहितकर है हितेषी जान 
पड़ता है यह मनुष्यसमाज को यथाथ पुरुषा् के मार्ग में 
जाने से हटाता है। यह संशयज्ञान ऐसा ढीठ बनाता है 
कि पुरुषार्थ की बात सुनने को उसका मन नहीं चाहता है 
यह लोकिक ऐश्य का व्याघातक है और आत्मसाक्षात- 
कार में वड़ा ही वाधक है। आलस्य ओर प्रमाद सदेव इस 
का साथ देते रहते हैं । प्रमाद नाम कर्तव्य के पावत करने 
में असांवधान रहने का है।संशयज्ञान में अल्पांश विपरीत- 
ज्ञान का और विपरीतज्ञान में कुछ अंश संशय का अवश्य 
ही रहता है यह जानना चाहिए। अब इससे आगे विपयेय- 
ज्ञान का (जो शान्ति को भट्ट करके अनेक प्रकार के उपद्रवों 
को उठाता है) निरूपण होगा- 
अतः9्मिन तह द्विरिति विपरोतशानम्‌ ॥९॥ 

वस्तु स्वरूप का यथाथ वोध न होकर विपरीत निश्चय 
कर लेने को विपरीतज्ञान कहते हैं। एक द्रव्य अनेक गुणों 
का आश्रय होता है उन गुणों की संयोजकता और वियो- 
जकता के यथार्थ ज्ञान से मनुष्यसमाज को वढ़ा ही लाभ 
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होता है | प्राकृतिक पदार्थ सव विद्यमान हैं और उन में 
गुणा स्वयं सिद्ध हैं कोई भी पुरुष किसी पदाथे या नूतन 
गुण को वनाने वाला नहीं है। केवल यथाथ बोध प्रकारता 
धरम में लाकर लॉभ उठाने का अधिकारी है विपरीतज्ञान 
इस मार्ग का ध्वंसक है। इस के कारण प्रत्येक वस्तु का 
रूपान्तर से भान होता है यथा आत्मा नित्य, पवित्र और 
सुखस्वरूप है इसको न जानकर परिणाम में मलिन, दुःख 
स्वभाव अनित्य शरीरादि को आत्मा मान लेना विपरीत 
ज्ञान कहलाता है। कोई भी वस्तु मांन लेने मात्र से अपने 
स्वरूप का त्याग- नहीं कर सकती । परिणाम में विकृत 
हो जानेवाली वस्तु क्या अपरिणामी सिद्ध होगी ? कदापि 
नहीं। क्या योवनारम्भ में जव कि दृष्टि में राग का आवेश 
होने लगता है सुख की सर्व सामग्री और प्राकृतिक सौन्दय 
होने से यदि उसको यह ज्ञान हो कि मुझे कभी भी वृद्ध 
नहीं होना है सत्य हो सकता है ? कदापि नहीं। क्या उस 
पुरुष का यह विचार जो सवे प्रकार सुखभोग भागी है सत्य 
हो सकता है कि यह पदाथ स्वेदा मेरा साथ देंगे कदापि 
नहीं । जिन के लिए मैं अनिष्ट करता हूं अन्याय से धन 
को उपाजन करके उनका पालन करना अपना कत्तेव्य जानता 
हूं । सृश्क्रि के अधीन जब उन कर्मों का प्रतिकूल फल 
मुझे भोगना होगा तव तत्काल कोई भी मेरी सहायता करेगा 
उत्तर-कोई नहीं जो सहायता करे | सृश्क्रिम अपने नियम 
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के विपरीत नहीं चलता है | सांसारिक सुख का सर्वथा 
त्याग तो नहीं हो सकता है परन्तु जेसा उसका स्वरूप है 
वेसा जानकर उपयोग करना यथा दर्शन है और विषय 
भोग की लिप्सा में अनुभावक जिसका ज्ञान गुण स्वाभाविक 
है उस आत्मा को ही भूल जाना भिथ्या ज्ञान है। आत्म- 
साक्षात्कार में जो सुख है उसकी तुलना वेपम्य सुख से नहीं 
हो सकती है यह सालम्व है वह निरालम्ब है। एक परि- 
णामी है दूसरा परिणामशून्य है। विचारशील और साधारण 
जन के वाह्याकार में कोई भेद नहीं होता । केवल मनोवृत्ति 
ओर लोकिक प्रवृत्ति में भिन्नता होती है। यह सत्य है कि 
ज्ञानीपुरुप के सामने सांसारिक विषय-भोग अपना वल नहीं 
बढ़ा सकते हैं वह इनका स्वामी है और साधारण पुरुष 
विषयों के दास होते हैं स्वामी और दास की क्‍या तुलना 
हो सकती है । बड़ा ही भेद है । प्रकृत पदवाच्य ज्ञानवान्‌ 
हो ओर फिर सांसारिक पदार्थों के निमित्त दीनता करता 
फिरे यह कदापि नहीं हो सकता । एकाधिकरण में दो 
विरुद्ध गु्शों का समावेश असंभव है। आत्मसाक्षात्कार से 
तो दीनता भी दीन हो जाती है । यह सब कुछ ठीक है 
परन्तु विपरीतज्ञान अपने प्रताप से सब को सन्ताप देरहा 
है। मनुष्य को इस के मुख्य कत्तव्य से हटाकर यह अपने 
अधिकार में ले रहा हैं इसकारणा से आत्मा का संसार से 
वियोग नहीं होता है । विपरीतज्ञान की सन्तान राग द्वेष 
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मोहादि हैं उन के द्वारा यह वन्‍्धन का निमित्त बनता है 
स्वयं अपने स्वरूप का किसी को परिचय नहीं देता है। 
यथा ज्वर पीड़ा का निमित्त प्रत्यक्ष है परन्तु जिस निमित्त 
से ज्वर हुआ है वह परोक्ष है। वेद्य ज्वर के निमित्त 
को हटाकर ज्वर को दूर करता है।अन्यथा ज्वर का नाश 
नहीं होसकता । एवं रागादि की सत्ताका असद्भाव कदापि 
नहीं हो सकता जब तक भिथ्या ज्ञान का अधिकार बना 
रहता है। अतएव सर्वोपद्रव की शान्ति का वीज मिथ्या- 
ज्ञान का विनाश ही है- 

रागो हि मूल संखार य ॥९६॥ 

इस संसार का कारण राग ही है। रंजनात्मिक राग 
मनुष्य के अन्तःकरण को साध्वी प्रवृत्ति का आवरक 
है। यह वढ़कर मनुष्य की वुद्धि में व्यामोह को उत्पन्न 
करता है विना विचारे इस के दूर करने का कितना भी 
यत्न किया जावे उतना ही यह अपना बल दिखाता है । 
तत्काल हितकर उपदेश मनुष्य को अहितकर प्रतीत होता 
है | शाखत्रोंमे इसके टशन्त प्रसिद्ध हैं। राग वड़ाही चंचल है। 
यह मनको सदेव चलायमान रखता है । चित्त की अस्थि- 
रता में मनुष्य को अपनी हानि और लाभका यथार्थज्ञान 
केसे हो सकता है ? इसकी सत्ता किसी न किसी रूप में 
प्रत्येक कार्य में बनी रहती है। साधारण पुरुषोंको इसका 
पता नहीं चलता । इस पर न्यायदशनके भाध्यमें वात्स्यायन 
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मुनि अपना भाव इस प्रकार प्रकट करते हैं। उन का 
कनथ है कि मोक्ष सुख के राग से रंगा हुआ मनुष्य यदि 
मोक्षप्राप्ति के साधनों को यल्न से उपलब्ध करता है तो वह 
मोक्ष को कदापि प्राप्त नहीं कर सकता है कारण यह है कि 
बनन्‍्धन का निमित्त राग विद्यमान है। अल्प वस्तु का राग 
थोड़े खेद का कारण है तो वड़ी वस्तु के राग से अधिक 
क्लेश अवश्य ही होगा अतणएव मोक्षसुख प्राप्ति का राग वंधन 
से छुड़ानेवाला नहीं प्रत्युत वन्धनमें लाने वाला है महात्मा 
के आलाप में यह गमक है कि मनुष्य को चाहिए कि वह 
मोक्षप्राप्ति की इच्छा न करे अपितु प्रतिवन्धक के दूर करने 
का उपाय करे वह प्रतिबन्धक अ्रविद्या है उस के हटते ही 
मोक्ष स्वयं-सिद्ध है। यह प्रत्यक्ष हे कि जब नलिका से होकर 
क्षेत्र में जल जारहा हो और कहीं मध्य में वह तृण, पर्ण 
और मृत्तिकादि से आगे बढ़ने से रुक जावे तो क्षेत्रिक 
उस आवरण को किसी उपाय से दूर कर देता है तव जल 
प्रवाह से स्वयं ही आगे को चलने लगता हे इस नीति को 
अनेक स्थलों पर संगत कर लेना पाठकों का काम होगा । 

जब परमेश्रप्राप्ति का राग भी मनुष्य को वन्धन में 
लाता है तो सांसारिक वस्तुओं का राग वन्धन में लाने 
के लिए अधिक दृढ़ हो जाता है। एकही राग हे जो कहीं 
स्वाथ का रूप धारण करता और कभी द्वेष कौ दशा में 
आकर परस्पर में लड़ाता है, कहीं क्रोध की ज्वाला को 
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जगाता है, जिस में समस्त ऐश्वयं भस्मसात्‌ हो जाता है। 
ईरष्यादि सर्व दोषों का यह स्थान है, सर्वप्रकार के दुःखों 
की यह कान है, महाभारत का युद्ध इसने ही रचाया, 
परस्पर एक दूसरे की सत्य बात को भी न मानना 
इसने हो सिखाया । प्रत्येक प्रकारसे स्वार्थ सिद्धि करना 
इसकी नीति है अपने सुख की इच्छा से परहितचिन्ता 
का ध्यान न करना इस की रीति है । जिस वस्तुमें पुरुष 
को राग होता है उसके पृथक होनेसे दुःव मानता है और 
बलात्‌ छीनने वाले से द्वेष करता है राग में जितनी वृद्धि 
होती जाती है उतना ही संसार वढ़ता जाता है यह दृष्टचर 
है। इसकी आधारभूमि मिथ्यानज्ञान ही है महात्मा वृद्धि- 
मान्‌ और सूक्ष्मदर्शी 'इसके दूर होनेसे राग दूर होता है 
अन्यथा नहों इस तलरकों भल्ी प्रकार जानकर यल करने 
में तत्पर हो जाते हैं अभ्पास की परिपक्कता से कृतार्थ 
होकर फिर आजीवन परोपकारार्थ पुरुषार्थ करते रहते हैं 
यह बड़ा ही सुन्दर मनुष्यप्माज के कल्यणार्थ सन्मागं है 
परन्तु साधारण पुरुष अपनी अज्ञानता या विपरीतकारिता 
से इसके हटाने का यत्न तो क्‍या करेंगे वह इसको अधिक 
हठीला वना देते हैं जिससे स्वयं दुःख पाते हुए दूसरों के 
भी कष्टका कारण बन जाते हैं। कभी आप ऐश्वर्य सम्पन्न 
कुठुम्ब में जाकर परीक्षा करें वहां देखेंगे कि कभी माता 
सनन्‍्तान को धमकाती है और कभी पिता वालकको हंसाता है 


३६८ सन्मार्ग दर्शन 

कहीं परस्पर स्री पुरुष का प्यार है और कभी सेवा परिचयोा 
से वृद्धों का सत्कार है, कभी वालक वालिका परस्पर प्रेम 
करते हैं और कभी आपस में लड़ते हैं, कोई कहीं पठनाथ 
जाता है और कोई वाजारसे भोजन की सामग्री को लाता 
है, कभी किसी को रुग्णावस्था में देख गृह के सव सदस्य 
खेद मानते हैं और उसके दुःख को अपना दुःख समझते हैं 
उपाय करते हैं परन्तु कुछ वनता नहीं है। अब पाठक 
विचार कि एक ही राग कितने प्रकार के चित्र दिखा रहा 
है। जो वस्तु सुख का निमित्त थी उस में रागी का राग 
धीमी गति से काम कर रहा है और बन्धुवर्ग को सब 
सुख की सामग्री में मन्‍्द वेराग्य सा हो रहा है और अवोध 
बालकों को व्यमोह में डाल रहा है कभी राग के आघात 
से नेत्रों में नल आता है वात करना तो चाहता है परन्तु 
कह नहीं पाता। तत्काल कभी किसी की क्षुधा मन्द हो 
जाती है और कभी किसी को नींद नहीं आती । आप 
बताएं कि सर्वे प्रकार से बनी हुईं बात को कौन विगाड़ 
रहा है ? समझदार पुरुषों की आंखों में धूल कौन डाल 
रहा है ? इस समस्त चक्र को कभी सीधा और कभी 
उलटा कौन चला रहा है ? यह राग ही है जिस का सव 
पर काबू है परन्तु दृष्टि में नहीं आता । मनुष्यमात्र इस 
से बचने की इच्छा करता हुआ इसके हो जाल में फंसता 
जाता है समय २ पर यह ही सव्‌ को सताता है कितनी 


जोवगति ३६५ 
विचित्र वात है कि मनुष्य फिर भी इससे ही स्नेह लगाता 
है यह दोष है जो थुण के समान प्रतीत होता है कभी 
अनुकूलता को पाकर हंसता और प्रतिकूलता से रोता है 
कहीं शान्तस्वभाव होकर सुख से सोता है। मेरे मित्र ! 
किज्चिद्‌ दृष्टिको पसार जरा ध्यानसे निहार सतस्त संसार 
में इसकी व्याप्ति है परन्तु फिर भी सब से नन्‍्यारा है। 
यह वह दरया है जिसकी न कोई थाह है और न कोई 
किनारा, जो इसमें गिरा फिर उभरने न पाया यह संसार 
का इतिहास बताता है । राग का वन्धन बड़ा ही कड़ा है 
कोई स्थान ऐसा नहीं जहां यह नहीं खड़ा। जेसे-कलिंका 
में गनध की प्रतीति नहीं होती है पुष्प होने पर सुगन्धि 
को उठाता है तत्सदश राग कभी अपने को प्रकट करता 
और कभी छिपाता है यह बड़ा विकट है परन्तु इसमें एक 
बड़ी ही अनोखो वात हे कि जब यह सरलता से अपने 
स्वभाव में साधुता को लाता है तब सच्चे मित्र के समान 
हितकर वन जाता है इस प्रकार के राग को जब सतोगुण 
का बल मिलता हैं तव जिस वस्तु की ओर उस की 
प्रवृत्ति होती है उस से अतिरिक्त संसार की समस्त वस्तुओं 
में उसको वराग्य उत्पन्न हो जाता और सब॑दा मनोवृत्ति 
उसके ही इद गिद चक्र काटती रहती है उसके विनोद का 
कारण वही एक वस्तु है जिसकी उसको लग्न है | उसकी 
एकाग्रवृत्तिका वही एक सहारा है जिसके दर्शनाथं मन मगन 
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है यह प्रथम अवस्था है जो उसको दूसरी अवस्था तक पहुं- 
चानेके लिए नेतृत्व का काम कर रही है । दूसरी अवस्था 
में उसके ही चित्र सामने आने लगते हैं और कभी २ सोते 
हुए को भी आ जगाते हैं ओर फिर वह समस्त संसार 
का चित्र उस एक में और उस एक चित्र को सब जगत 
में देखता है। यह दशा उसमें तीसरी अवस्था को लाकर 
अपने कार्य को समाप्त करती है अव वह अपनी भी सुध 
बुधको भूल जाता है और फिर राग उसके समीप नहीं आता। 
लोग उसको चाहे किसी दृष्टि से देखें वह विदित वेदितिव्य 
और अधिगत याथातथ्य है । लोगों की जबानी ऐसे महात्मा 
पुरुषों की कहानी प्रसिद्ध है। विषयानुरागी इस माग में 
चलने के अधिकारी नहीं होते वह संसारमर्यादा का 
भड् करके विषय लिप्ता में न बढ़ यही उनकी कृपा है। 
इस से संसार में सुख की वृद्धि होगी अन्यथा दुःख के 
प्रसार से मनुष्यसमाज हानि उठाएगा । जसे-बीज से वृक्ष 
बनता ओर वृक्ष फिर बीज को उत्पन्न करता है इसी प्रकार 
राग संगार को बनाता और फिर संसार राग को साथ 
लाता है। यह अनादि चक्र अन्तयान्‌ है परन्तु इसको दूर 
वही करता है जो ज्ञानवान्‌ है। अब रागकी महिमा को देखो कि 
यह कहां २ कैसे २ काये करता है। एक धनी पुरुष धनके 
राग से उचित स्थान में सार्वजनिक कार्य के लिए भी दान 
नहीं देता है यहां पर राग ने लोभ का नाम पाया है। 


ु जीवगति ३७१ 
२-संतान के योग्य होते हुए कुछ शारीरिक शक्ति से 
युक्त हो कर भी लोकोपकाराथ अपने जीवन के कुछ भाग 
को भी न लगाना, संसार के सुधार में कुछ भी हाथ न 
वटाना और इस वेदिक नियम विरुद्ध अपराध को छिपाने 
के लिए वातें वनाना सिद्ध करता है कि राग ने व्यामोह 
का रूप धारण करके उसको संग्रहीत किया हुआ है । 
३-सन्‍्तान युवा, विद्या और अधिकार प्राप्त होने पर 
वृद्धावस्था के समीप हो कर पुनः भोग वासना की लिप्सा 
से त्रीड होना और अनुचित कार्य को करके पीछे से रोना 
प्रकट करता है कि यहां पर राग ने काम का रूप धारण 
करके विपरीतमाग्ग में प्रवृत्त किया है | 
७-कभी कहीं परस्पर के वाद विवाद से मनोवृत्ति 
कुटिल होकर ऐसी विकट अवस्था को उत्पन्न कर देती है 
कि वह फिर हटाने से भो नहों हटती । मुख से अपशब्दों 
की निकालना ओरे नेत्रों में लालिमा का आ जाना, शरीर 
में कम्प का होना,और एक ने दूधरे के अहित करने का संकल्य 
करना, उसको मारना अथवा आप मरना सिद्ध करता है 
कि यहां पर राग क्रोध के रूप में परिवर्तित हो गया है। 
'"-जिसका किसी वस्तुमें प्रेम होता हे यदि कोई उस 
में रुकावट डालता है तो प्रेमकी मात्रामें उतनीही वृद्धि हो 
जाती है परन्तु प्रीतिकी रीति टूटनेमें नहीं आती । यदि ठीक 
है सच्ची लगनसे है | ऐसी अ्रवस्था में वाधा करनेवाली 
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वस्‍्तुके साथ सदेव उनका मनोमालिन्य रहता है ऐसी परि- 
स्थिति में रांगने प्रज्वलनात्मक द्वेषके पदको प्राप्त किया है। 

६-धन, वल और विद्या सब को (या इनमें से किसी 
एक ही को) प्राप्त करके यथार्थ मांगे का (जिस में लोक- 
हित हो) अनुसरण न करना और जघन्य जनसमुदाय में 
अपने समय को विताना, उनकी ही अधूरी बातों के श्रवण 
में मन को लगाना और अनुचित व्यवहार. की ओर को 
झुकते जाना सिद्ध करता है कि यहां पर राग प्रमाद के 
रूप में बदल गया है। 

यह राग ऐसे अयुक्त कर्मो में मनुष्य को तभी लगाता 
है जव वह तमोगुण का सहारा पाता है।सतोगुण के साथ 
मिल कर यह सन्‍्मागे में चलाता से | यह समस्त संसार 
इसका ही पसारा है। यह कभी जागृत, कभी सुप्र, कभी 
प्रत्यक्ष और कभी लुप्त है। किसी विशेष नियम के पालन 
किए विंनां यह अपनी सत्ता को नहीं छोड़ता । अब इस 
के आगे जीवात्मा मुक्तिपद को केसे प्राप्त होता है इस का 
निरूपण किया जावेगा-- 

तत्वशानात्‌ मुफ्तिरिति ॥९०॥ 

पूरे में विपरीतज्ञान को वन्‍्धन का कारण कहा है 
अर्थापत्ति से जो बात सिद्ध होती है उसका हो स्पष्टीकरण 
किया जाता हैं साधम्य, वेधम्य वोध के विना यथाथे वस्तु- 
स्वरूप हस्तगत नहीं होता । वनन्‍्धन का कारण जो भिशथ्यां' 
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ज्ञान है उसका निराकरण यथाशर्थज्ञान सेही होता है अन्य 
कोई भी उपाया नहीं है जेसे अन्धकार को दूर करने 
के लिए प्रकाश को नियत कारणता है तद्गत्‌ उपयु क्त वचन 
में तत्वज्ञान को ही मुक्ति का निमित्त कहा गया है।इस पद 
की प्राप्ति ही से वेदादि सच्छात्रों का संकेत और पुरुष- 
कत्तेव्य की परिसमाप्ति है। यह लोकिक व्यवहार की सिद्धि 
का हेतु और परमाथ प्राप्ति का साधन है । यत्र तत्र सर्वत्र 
उत्तमाशय पुरुषों का इसके लिए ही यत्न है परन्तु यह 
एकजन्म के पुरुषार्थ का फल नहीं है | मुक्ति के अभिमान 
से भी पुरुष मुक्त नहीं हो सकता । शास्त्र बड़ी ही सूक्ष्म- 
दर्शिता से काम ले रहा है वह मुक्ति के मागे में आनेवाले 
अभिमान को हटाता है-- 

येन वा बद्ध: संसरति यस्मान्णुक्तों मुच्यते ख झत्युः ॥९८॥ 
जिस से वंधा हुआ मुहुमु हुः जन्म मरण की वेदना 

को सहता है समय २ पर पश्चात्ताप करता हुआ भी जिससे मुक्त 
हुआ मोक्षपद्‌ को पाता है वह मृत्यु है पूर्वानुभूत विषय- 
वासनावशात्‌ संसार में आता ही रहता है। एक शरीर का 
त्याग है तो द्वितीय का ग्रहण है । जल प्रवाह के समान 
इसकी समाप्ति नहीं होती। केवल मनुष्य जन्म को उपलब्ध 
करके आत्मा को इस चक्र से निकालने का उपाय तो मिल 
सकता है यदि प्रेम हो । अतणव मनुष्य को चाहिए कि 
वह अपने को इस प्रकार विषयों के अधिकार में न दे कि 
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इस महान्‌ उद्देश्य से भ्रष्ट होकर संसार प्रवाहावत्त में ही 
अमझण करता फिरे मनुष्य को विषय अवश्य छोड़ेंगे परन्तु 
मृत्यु के मुख में देने के लिए बन्धन को कड़ा करते जाएंगे। 
सदा विषय समीप होते हैं उनके भोगने की शक्ति जाती 
रहती है परन्तु उनकी तृष्णा तरुण हो जाती है ऐसी अव- 
स्‍्था में न स्थिति, न गति, और न मति है करे तो क्या 
करे, जिये या मरे, प्रवाह वड़ा ही कठोर है इस को केसे 
तरे । मर्यादा में न चल कर, अनुचित कार्यों में आगे वढ़ 
कर, अन्याय का साथ दिया जो किया सो उल्टा किया इस 
दशा में मृत्यु की जीवन पर चोट हे बचने के लिए न कोई 
सहारा है और न कोई ओट है इस समय जो सहारा देता 
वह सद्विचार पास नहीं और जो पास हैं उन से सहायता 
की कोई आस नहीं । संभलने के समय तो संभलते नहीं, 
जाना था कहां को और चले गए कहीं। नौका पर बेठकर 
नदी के मध्यतीत्र प्रवाह में कर्शाधार से लड़ना वुद्धिहीनता 
का काम करना है । मेरे मित्र ! यह तो वह दशा है जब 
कि मनुष्य को विषय छोड़ते हैं फिर उसका सम्वन्ध संसार 
से जोड़ते हैं । जव बुद्धिमान पुरुष अपने वल से विषयों 
को छोड़ता है तव फिर उन तिरस्कृत विषयों की वासना 
बलवती केसे हो सकती है।वासना के विना विषय पुरुष का 
पीछा नहीं करते | समझदार ने विचार से काम लिया, 
मनुष्यजन्म के उद्देश्य को पूरा किया उसको न पश्चात्ताप, 
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न खेद, न संसार से लग्न और न परमेश्वर से भेद है जिस 
को आत्म-साक्षात्कार है, उसका उस से प्यार है, संसार उस 
के विचार में असार है । शिव सुख अनादि, अनन्त का 
अधिकारी और उस जीवनमुक्त की विपयवन्धन से पृथक होकर 
मोक्ष की तय्यारी है।सामने उजाला है, विचित्र है अद्भुत है 
और निराला है।ग्रव न शरीर की रुकावट और न संसार 
परिभ्रमण की थकावट है। ज्ञान प्रकाश ने जिसको संभाला 
है, उसके लिएअपनी सामग्री सहित अज्ञान का दिवाला है। 
अज्ञान' राग और मृत्यु यह सव वन्धन के कारण 
होने से समानार्थक हैं | पूर्वोक्त वचन में मृत्यु शब्द इस 
लिए आया है कि प्राणिमात्र इस के आधात से वचना 
चाहता और इसके लिए अनेक उपाय करता है परन्तु 
सफल नहीं होता यह तव होगा जब- 
यदा झूत्यो झुत्यु रश्ति तस्मात्‌ मोक्ष उपपथते ॥९०॥ 
जिस समय मृत्यु की मृत्यु हो जाती है तत्काल जीवा- 
त्मा स्त्रयं मोक्ष को प्राप्त करता है उस समय्र उपापान्तर 
अपेक्षित नहीं हे । अब आप यदि विचार करें तो पतो 
मिलेगा कि जीव' प्राणधारणे ओर भृड्” प्राणत्यागे 
इन अर्थों में इन धातुओं का प्रयोग किया जाता है जब 
तक आत्मा प्राण का ग्रहण और त्याग करता रहता है 
तब तक इसकी जीव संज्ञा है दो जन्म के मध्य में एक मरण 
और दो मरण में एक जन्म प्रत्यक्ष सिद्ध है परन्तु यह 
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प्रवाह किस खोत से, किस समय, कहां से निकला ? इसका 
ठीक पता नहीं मिलता। अ्तएव शाख्र इसको अनादि कहता 
है। यह कथन साधुसम जान पड़ता है परन्तु विचार 
करने से कुछ भिन्नता का द्योतक है। जन्म और मृत्यु दोनों 
का सन्नियोग है इनको प्रवृत्ति और निवृत्ति भी साथ २ 
होगी । जव तलज्ञान से अज्ञान के आवरण का नाश हो 
जाता है तब मृत्यु के मरण से सदेव के जन्म का (जो 
सर्वे वन्ध विनिमु क्त है जिस का दूसरा नाम मोक्ष हैं ) 
प्रकाश हो जाता है इस प्रकार के अनेक व्यड्रदचन संसार 
में प्रचलित हैं जेसे-चिन्तातुर पुरुष के लिए नींद को भी 
नींद था जाती है यह कथन जागने को सिद्ध कर रहा है। 
सदेव आदिमान्‌ का अन्त होता है अनादि वस्तु अनन्त 
होती है अतणव मृत्यु के अन्त से इसका आदि होना और 
इससे जन्म का आरम्भ सिद्ध होता है जहां अनादि शब्द 
का प्रयोग है वहां वह प्रवाह का सूचक है । 
जव मृत्यु का मरण हो गया तो क्या सवे प्राणी मुक्त हो जाएंगे 
रागरद्दितं प्रति तस्य मरणं, ने अन्य प्रति रागसहितत्वास ॥१००)॥ 
वीतराग पुरुष के लिए मृत्यु का अदशेन हो जाता है 
सराग होने से अन्य पुरुषों के निमित्त मृत्यु का कार्य सदेव 
बना रहता है विपरीतज्ञान का कार्य राग है ओर राग 
सांसारिक भोग प्रवृत्ति का वीज है राग के दूर हो जाने 
से प्रवृत्ति स्वयं क्षीण हो जाती है जेसे धान से जब छिलका 
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पृथक हो जाता है। तव वह आहार के काये में तो 
आसकता है किन्तु वीज नहीं वन सकता । कार्य कारण 
भेद से राग का मध्यवत्तिविधान इस लिए है कि इसके 
हटा देने से पूवपिर की सत्ता अपने आप जाती रहती है 
जेसे वर्तमान को हटा देने से भूत और भविष्य का सद्भाव 
नहीं रहता-तद्ग तू यह सत्य ही है कि पिरक्त महात्मा 
( जो प्रकृत पद वाच्य हो ) को जिस सुख का अनुभव 
होता है वह संसार की किसी वस्तु में नहीं, वह सुख स्वः 
स्वरूप में है ओर दूसरा सुख सांसारिक वस्तुओं के सहारे 
है इनमें परिवत्तन होने से उसमें परिवत्तेन हो जाता है और 
वह अपरिवत्तेनशील निरालम्ब है उसकी तुलना इससे नहीं 
हो सकती । सम्प्रति राग ने अपना पूरा बल बढ़ाया हुआ 
है ऐसे महानुभावों का दर्शन दुलेभ सा हो रहा है उनके 
समान वेषधारी तो बहुत हैं परन्तु वह राग के पीछे ही 
चाहे वह किसी प्रकार का हो भागते हुए देखे जाते हैं । 

पाठक गण ! आप के सामने अनेक टृष्टन्त समय २ 
पर आते हैं जो राग को बन्धन का कारण जतलाते हैं 
परन्तु साधारण परुष उन से लाभ नहीं उठाते। यथा- 
किसी धनीपुरुष के द्वादशवर्षीय वालक ने बन से एक 
तीतर का बच्चा मंगवा कर पाला उसको खाना देता है 
देखकर प्रसन्न होता है श्रोर विनोद करता है एक दिन उस 
को विलली ने मार डाला जिस से वह बड़ा ही दुःखी 
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हुआ उस के कारण गृह वाले भी क्लेश में हैं। वार २ यही 
कहतो है कि मेरे तीतर को विडाल ने मार डाला है माता 
पिता उस बालक के विनोदा्थ दूसरा तीतर मंगवा कर देते 
हैं तव कुछ शान्त होता है | उस के ही घर में कई बार 
बिल्ली चूहों को मारती थी उनको देखकर वह कभी दुःखी 
नहीं होता था इसका यही कारण है उनके साथ उसकी 
ममता नहीं थी । जड़ल के पक्षी के साथ ममतारूपी राग 
की रज्जू से जकड़ा गया है यह मेरा है इस वन्धन से पकड़ा 
गया है आप सर्व संसार में इसी व्यवहार को देखेंगे अतएव 
राग से पीछा छड़ाना ही मुक्ति पद को पाना है। शास्त्र 
पवित्र मुक्तिपद्‌ के साथ होने वाले अभिमान को व्यतिरेक- 
भाव से प्रायः हटाता है। अतएव-- 

बन्धननादश एवं हि मोजश्ञो न कार्यभूतः ॥१०१॥ 

वन्धनका नाश होना ही मोक्षपद की प्राप्ति है वह किसो 
कार्यका फल नहीं है उपयु क्त कार्य शब्द फलके अर्थ में आया 
है। जसे मलिन वस्त्रकों क्षासे मलकर धोना उसकी मलि- 
नता को दूर करना है श्वेत तोवह रवयं सिद्ध है यदि वह 
स्वरूप से स्वच्छ न हो तो शतशः यत्न करने पर भी शुक्ल 
नहीं हो सकता । इसी प्रकार सर्वत्र योजना करनी चाहिए । 
कर्म मोक्षप्राप्ति के निमित्त रूपान्तर से सहकारीकारण 
तो हैं साक्षात्कार से नहीं । पूर्व में अविद्या को बन्धन 
कहा दै क्‍या वह कम से दूर हो सकता है ! 
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अविधाया न कर्मणा नादा; दृष्विषयत्वात्कमंसामथ्य विषयध्य १०२ 
अज्ञान का किसी प्रकार के कमें से नाश नहीं होता 
है श्रीत हो या स्मात्त, समस्त हो या व्यस्त, कर्म की सामथ्य 
टृष्टविषय में हो सकती है अन्यथा नहीं। विचार करने से 
पता लगता है कि जिस मनुष्य को किसी वस्तु में श्रम हो 
गया हो (जो एक प्रकार का अज्ञान ही है) वह अम दान 
करने से और प्रातः उठकर भजन तथा पाठसे कदापि दूर नहीं 
होसकता। उसका उपाय तो उस वस्तुका साक्षात्कार ही है जो 
भ्रमका आधार है क्‍या यह बात लोक प्रसिद्ध नहीं है ? 
शरीर की रचना बड़ी ही विचित्र है ध्यानपूर्वक 
इसका स्थाध्याय करने से मनुष्य उन्नति-पथ में गति करने 
लगता है और संसार के कार्यों में सुधार होता जाता है 
यह शरीर समस्त ब्रह्मारट का छोटा सा चित्र है जो उस 
पवित्र परमात्मा का विचारशील पुरुषोंके लिए सदेव सूचक 
है। नेत्र दर्शन और शब्द श्रवण के अपने २ कार्य 
को वड़ी ही सरलता और सुगमता से सम्पादन करते हैं 
सहसों यत्न करने पर भी नेत्र शब्द का और श्रोत्र रूप का 
ग्राहक नहीं हो सकता । यदि विचार से देखा जावे तो 
ठीक इसी प्रकार कम जन्म का निर्मित्त होकर सुख, दुःख 
का कारण हो सकता है क्योंकि इस में उसकी शक्ति है 
परन्तु अ्रज्ञान का दूर करना उसकी सामर्थ्य से बाहर है 
गवेषणा करनेपर संसारमें ऐसे अनेक उदाहरण मिल सकते हैं। 


6 सम्मार्ग द्शन विश शशि 
अब प्रकारान्तर से भी उपयु क्त विषयको स्पष्ट किया जाता है- 
उमयो(घिरोधः भिन्‍नविषयत्यात्‌ ॥१०३॥ 

कम और अज्ञान का भिन्‍न विषय होने से परस्पर 
किसी प्रकार का विरोध नहीं । न कर्म अज्ञान को मिटा 
सकता है और न अज्ञान ही कर्म के कार्य को हटा सकता 
है जंसे-आने जाने वाली दोट्रंन भिन्न २ लाइनों पर दौड़ 
रही हैं किसी से किसी को भी आपात नहीं पहुंचता है। 
एक लाइन पर किसी विशेष नियम के विना विरुद्ध चलने 
वाली दो ट्रंन परस्पर टकरा कर टूटफूट जाती औ्जोर हानि 
पहुंचाती हैं । पर्वत में यात्रा करनेवाली ट्रंनों में कहीं २ 
दो इञ्जन लगाए जाते हैं उनका वल यदि स्नीधा एक ओर 
को होता है तब सुरक्षित गाड़ी आगे को बढ़ती जाती है 
यदि उनकी शक्ति एक दूसरे के विरुद्ध (पूर्व, पश्चिम को) 
होजापे तो गाड़ी की तथा तत्रस्थ जनसमुदाय को बड़ी ही 
हानि हो । अतएव कमे और अज्ञान परस्पर विलक्षण होने 
से एक दूसरे के वाधक नहीं प्रत्युत किसी अंश में परस्पर 
सहायक हैं | यह मृलाज्ञान जो आत्मसाक्षात्कार में वाधक 
है उसकी चर्चा है इसके रहते हुए जन्म, मरणा, प्रवन्धाभ्यास 
कदापि नहीं रुक सकता है और तुलाज्ञान जो कार्य के 
अन्तगंत रहता है इसकी बढ़ती हुईं सत्ता से अभ्युद्य और 
सांसारिक सुख-भोग से मनुष्य समाज वंचित रहता है। 
जिस प्रकार मूल ओर तूल भेद से अन्नान दो प्रकार का है 


. .  जीवगति ४ २.0.३॥. दे<१ 
तद्गत्‌ ज्ञानके भी दो भेद हैं एक संसारवेभव का सहायक 
है तो दूसरा मोक्षसुख का दायक है । मनुष्य के लिए दोनों 
मांग उपयोगी हैं यदि यत्र करे तो प्रथमपद का अधिकारी 
प्रत्येक पुरुष है और कोई विरला वीतराग ही द्वितीय पद 
का अधिकारी होता है | अ्रतएवं अज्ञान को दूर करने के 
लिए सम्यक्‌ ज्ञान का सहारा लेना ही सर्वोत्तम है । 
ननु-कहीं अज्ञान, कभी विपरीतब्नान, कदाचित्‌ 
अविद्या और कचित्‌ संशय ज्ञान को दुःख का कारण कहा 
गया है तो क्‍या इनके दूर करने का उपाय एक है या उस 
में भी भेद है ? नहीं वह एक ही है- 
यदि शानाभावो यदि विपरोतज्ञानं यदि वा संशयज्ञानं अशनमेघ 
तत्‌ खव॑' हि तत्‌ ज्ञानेनिब निवत्त ते न तु करमंणा ॥१०७॥ 
चाहे ज्ञान का अभाव, संशय ज्ञान, विपरीत ज्ञान 
अथवा अविद्या हो यह सव अज्ञान के ही रूपान्तर हैं इस 
कारण से यह समस्त वर्ग ज्ञान से ही दूर हो जाता है 
कारणान्तर कोई नहों है अतएवं इस के विमल हो जाने 
से संसार के समस्त कार्य सिद्ध हो जाते हैं ओर मनुष्य 
जीवन का फल सामने थाने लगता है यह आत्मा का 
सर्वोत्तम गुण है इस के सबल होने से शेष सर्व गुणों में 
साधुता आजाती है संसार में उन महात्माओ्रों ही के नाम 
विख्यात हैं जो इस गुणसे सुभूषित थे और वे निन्‍्दा के 
पात्र हैं जो इसके विपरीत दोषसे दूषित थे। राम, रावणशकी 
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कहानी इसका प्रसिद्ध उदाहरण है । वर्तमान में भी यह 
प्रत्यक्ष है कि जिन जातियोंकों इसका सहारा है वहां सुख 
सम्पत्ति और सर्व प्रकारके सुख साधनों की उत्पत्तिका पसारा 
है और जिन जातियोंसे यह न्यारा है वहां सुखकी न्यूनता 
दुःख की वृद्धि, समीपवत्ति मनुष्यसमाज का परस्पर वेम- 
नस्य, दारिद्रता और कलह का अखाड़ा है प्रन्यक्ष देख लो 
अधिक कहने की आवश्यकता नहीं | इस गुण का गुणी 
होकर ही जीवात्मा संसार सागर से पार हो कर मुक्ति 
पद का अधिकार प्राप्त करता है । ज्ञान के विना मुक्ति 
नहीं होती यह वेदिकी परिभाषा है और समस्त विद्वानों 
का इस अंश में अविरोध है। भक्ति पर अधिक वल देने 
वाले भी इस बात से विरोध नहीं कर सकते कि ज्ञान 
पूवेक भक्ति ईश्वरप्राप्ति का साधु साधन है । 

मोक्ष मनुष्य का परमध्येय और उसका सर्वोत्तम साधन 
ज्ञान है यह सत्सड्, स्वाध्याय, यथाशक्ति एकान्तासन ओर 
वाकू संयमादि गुणों के सेवन करने से वृद्धि को प्राप्त हो 
जाता है इसकी भहिमा को शासत्र अनेक प्रकार से गायन 
कर रहा है यथा- 

शान पुरुषस्य तृतोय॑ नेत्रमिति ॥१०५॥ 

ज्ञान आत्मा का गुण तो प्रसिद्ध ही है शात्र इसको 
तृतीय नेत्र भी वता रहा है जब यह मन्द पड़ जाता है 
तब यह दोनों नेत्र वेकार से ही हो जाते हैं यह उतना 
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ही काम दे सकते हैं जितना इनके अधिकार में है।दरडी 
विरजानन्द जी महाराज की प्रज्ञाचन्तु संज्ञा है उनके दोनों 
नेत्र बन्द थे।ऋषि दयानन्द जी के समान शिष्यको संसार 
भर के लिए उपयोगी बनाना उनके ज्ञान नेत्र के विकाश 
का ही फल था। जबतक संस्कृत का साहित्य रहेगा तव 
तक ऋषि की ख्याति भी रहेगी और वह अपने अनुशासन 
में दरडी जी का नाम बड़े प्रेम ओर आदर से लेते हैं। 
यह चर्चा आदि होकर भी अनन्त सी प्रतीत होगी। इसी 
प्रकार देशान्तरों में भी ऐसे महात्मा (जो नेत्र हीन होकर) 
मनुष्य समाज के लिए बड़े ही हितकर सिद्ध और प्रसिद्ध 
हुए हैं | वाह्य अद्गहीन पुरुष को कष्ट तो होता ही है 
यह देखने में आ रहा है परन्तु सर्वोर्पूण सुन्दर आकृति 
होने पर यदि ज्ञाननेत्र मन्द है तव शरीर का कोई अड्ढ 
भी अपने अधिकार में पूरा नहीं होता अधूरा ही रहता है 
ऐसी अवस्था में संसार का ही सुख नहीं तो फिर मोक्ष 
कहां ? उन्मत्त पुरुष को देखें कि उसकी सर्वोग चेश में व्यड् 
पाया जाता है इसकी कमी से धन, वल ओर विद्या उत्तम 
पदार्थ होने पर भी हानिकारक सिद्ध होते हैं जेसे उपनेत्र 
(चश्मा) उसके लिए उपयोगी सिद्ध होता है जिसके नेत्रमें 
कुछ प्रकाश हो, दृष्टिहीन के लिए वह मूल्यवान होता हुआ 
भी निष्फल है एवं यह चमे चश्लु भी ज्ञाननेत्र के चश्मा के 
समान ही है उसके प्रकाश से यह प्रकाशित है उस के बल 
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से यह सवल है उसके निर्बेल होजाने से इनमें भी निवेलता 
और उसके बिगड़ जाने से यह विगड़ जाते हैं । इसमें एक 
विचित्रता है कि यह ज्ञाननेत्र प्राणादि इन्द्रियों के साथ 
मिलकर तत्सट्श अपने स्वरूप को वनाकर काये सिद्धिका 
हेतु बन जाता है। इसकी केसी अलौकिक गति है शरीर 
के अन्य वाह्य अवयवों में यह वात नहीं है इसलिए मनुष्य 
को इसके सुधारने में सदेव यत्रवान होना चाहिए। वाद्य 
नेत्रादि गुणविशिष्ट वस्तुओं के वोध कराने में तो समथे हैं 
परन्तु ज्ञाननेत्र का स्थूल, सूक्ष्म, गुप्त, प्रकट तत्वार्थ जानने 
का अधिकार है । परमात्मा को वेदादि सच्छात्र दूर से दूर 
आर निकट से निकट वता रहे हैं विचार में; नहीं आता 
परन्तु ज्ञाननेत्र से उसका साक्षात्कार हो जाता है विद्युतका 
विकाश, वाष्प की शक्ति का प्रकाश इस के हो प्रताप से 
हुआ है । मनुष्यसमांज को उन्नति के पथ में ले जाना 
आलस्य प्रमादादि दोषों को हटाना इस का ही काम है 
इसके बिना दान करोगे तो पछताओगे, दया करोगे तो 
जगतके उपहासपात्र बन जाओगे । जिसने इसको अपनाया 
है इसने उसको ऊचा उठाया है जिसका यह मित्र है वह 
सच्चरित्र है और जिस से यह दूर है उसका मन ईर्ष्यादि 
मल से अपवित्र है । नेत्र का कार्य तब ही सिद्ध होता है 
यदि इसको प्रकाश का सहारा मिले अन्यथा वह समीपतवर्त्ती 
बस्‍्तुके भी जतलाने में असमर्थ सिद्ध होता है परन्तु ज्ञान- 
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नेत्र को वाह्य उजाले की शअ्रपेक्षा नहीं हैं । वारीक विचार 
करनेवाले मनुष्य के ध्यान में यदि कोई विषय नहीं आता 
तब वह इन दोनों नेत्रों को निमीलन करके कुछ सोचता 
है यह देखने में आता है। वाह्मनेत्रों के सामने यदि 
किसी प्रकार का भी आवरण आजावे तो इनका काये वंद 
होजाता है परन्तु ज्ञाननेत्र इस दोष से कदापि दूषित नहीं 
होता । कहां तक कहें इसके प्रताप से सर्वप्रकार का संताप 
मिट जाता है । साधारण वस्तुसे लेकर परमेश्वर पर्यन्त इस 
के विचार का विषय है। पोौराणिकी गाथा हैकि महादेव 
का तीसरा नेत्र है। इस प्रकार की कल्पना चित्रों में तो 
देखने में आती है जेसे मनुष्य के दश शिर, या आकार 
मनुष्य का और शिर हस्तिका । परन्तु यह वास्तवमें सम्यक्‌ 
नहीं है अतः उपयु क्त वचन का आशय यह जान पड़ता है 
कि महादेव नाम परमेश्वर का है उस का साक्षात्कार उस 
पुरुष को ही होता है, वही उसके जानने का अधिकारी है 
जिसके लिए इस तृतीय नेत्र का विकाश होजाता है उपास्य 
के साक्षाददशेन से जब अभेदान्वय होजाता है तव उपचार 
से उस पुरुष की संज्ञा महादेव ही हो जाती, है। उपचार 
नाम किसी गुणविशेष से उस नाम का नामी होजाना है 
यथा भांरतीय महिलाओं का ग्रह में अधिक रहने के कारण 
गृह ही नाम पड़ गया है। इस ज्ञान की महिमा का व्या- 
रूयान सर्व शास्त्रों में विद्यमान है इस लिए ज्ञान ही मुख्य 
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रूप से सांसारिक सुख और परमेथर प्राप्ति का साधन है। 
इसे प्राप्त करने और इसके वढ़ाने का यत्र अवश्य ही करना 
चाहिए । भारतनिवासियों और अत्नत्य सन्‍्त महात्माओं 
के पास ज्ञान के विषय में जवानी जमाखचे तो बहुत ही 
है परन्तु इसकी शिक्षा से तो अनमभिन्ञ ही हैं। जब जीवात्मा 
मुक्त हो जाता है तव पुनः वह कहां जाता है ? और 
उसकी क्या अवस्था होती है ? 

मुकल्य न गतिः कचित्‌ रूघंत्र अत्याहतगतिः ॥१०६॥ 

मुक्तात्मा किसी देश या स्थान विशेष में जाकर निवास 
नहीं करता अपितु वन्धन रहित होने से स्वेच्छाचारी और 
स्वच्छन्दवृत्ति होता है । 

ननु-यदि ऐसा मान लें कि मृक्तात्मा किसी ब्रह्माण्ड 
के किसी शुद्ध विशेष प्रदेश में जाकर सर्वदा सर्वथा आसीन 
होकर निवास करते हैं तो क्या हानि है ? यह कथन 
कदापि श्रद्धास्पद नहीं हो सकता। आप विचारें कि बिना 
किसी प्रकार हलन चलन के बेठने का नाम यदि मुक्ति है 
तो पुनः वन्‍्धन किस का नाम होगा । शरीर श्रात्मा का 
बन्धन है इस में भी तो कभी इधर उधर गमन की इच्छा 
होती है । स्वतन्त्र पुरुष को राजा यदि किसी अपराध से 
कारागार में भेज देता है उस के अन्दर भी किसी अंश में 
अमण की आजादी होती है परन्तु बन्धन के कारण उस 
की इच्छा पूण नहीं होती । इस निदशेन से मुक्त पुरुष 
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का एक स्थान में ही रहना इधर उधर न होना मोक्षपद्‌ 
की सिद्ध नहीं करता । यह तो एक प्रकार का कड़ा 
बन्धन है जिसकी तुलना संसार में नहीं मिलती | इस का 
सहचार शरीर के साथ न होने से सुषुप्त भी नहीं कह सकते 
तो क्या इसको समाधि कहेंगे ? कदापि नहीं । समाधि 
सिद्ध होकर तो मुक्तिपद को प्राप्त ही किया है पुनः समाधि 
की ग्रावश्यकता ही क्या है? जागृत, स्वप्न, सुषुप्ति और समाधि 
से मुक्ति विलक्षण होनी चाहिए। कारण यह है कि शरीर 
के सहित होने से इन अवस्थाञश्रों का आत्मा में आरोप 
होता है वास्तव में नहीं । जब आत्मा यमादि के सेवन द्वारा 
स्वरूप साक्षात्कार से वन्ध के कारण प्राप्तशरीर को त्याग 
कर शरीरान्तर को प्राप्त नहीं करता है उस अवस्था को 
शासत्र मुक्ति बता रहा है।चित्स्वरूप आत्माकी यह अवस्था 
प्रकृतिजन्य दोषों से रहित और पवित्र-उज्ज्वल निज शक्ति 
सहित होनी चाहिए । तात्कालिक आत्मा बिना नेत्र 
के देखता है श्रोत्र के विना सुनता है विना बंद्धि के विचार 
और मनके विना संकल्पादि करता है इस प्रकार सर्वत्र योजना 
करनी चाहिए | निज शक्ति के विकाश से पुनः उस को 
भोतिक करणों की ग्रावश्यकता नहीं रहती । अब वह 
स्वतन्त्र है सिद्ध संकल्प है स्वेच्छाचारी है, ग्लानि और 
हानि से सवेथा पृथक है, न श्रम से उसको थकावट है और 
न संसार की किसी वस्तु से उसको लगावट है। वह मुक्तात्मा 
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यहां पर विद्यमान होकर सूय्यलोक में जाने के संकल्पमात्र 
से ही वहां पहुंच जाता है प्रकृति का बन्धन जो प्रतिबंधक 
था अब वह उसके साथ नहीं रहा । 

पाठक ! अब विचार करें कि अनेकजन्म प्रयल साध्य 
अविया के उन्‍्धन को तीड़ा और मोक्षपद से सम्बन्ध जोड़ा 
उस का फल यह ही हुआ कि किसी स्थान विशेष में 
जाकर बेठ जाना और पुनः इधर उधर को न सरकना । 
यह अवस्था चेतनता शून्य जड़ वस्तु की तो हो सकती है 
ज्ञानयुक्त की नहीं | केसी विचित्र वात है कि मुक्ति की 
प्राप्ति के लिए साधन तो चेतन करता है उस का प्रति फल 
यह निकलता है कि वह जड़ या उस के समान हो जाता 
है अन्यथा उस का कुछ भी तो व्यापार होनां चाहिए। 
जब तक इस का पता न चले तब तक इस में आ्रान्ति बीज 
है । लोकाचार से यह वात सिद्ध है कि स्वेच्छा से कोई 
मनुष्य किसी स्थान में कितने ही समय तक बेठा रहे वह 
वहाँ किसी प्रकारका संकोच या खेद नहीं मानता । परन्तु 
यदि किसी को दवावसे यह कहा जावे कि तुमको यहां दो 
घंटे वंठना होगा तो इस समय का विताना उस के लिए 
भाररूप हो जाता है उस से मुक्त होकर आनन्द मानता 
है । केवल बेठना, खड़े रहना, लेटना अथवा चलना सब 
वन्‍्धन ही हैं। यदि एक के पश्चात्‌ द्वितीय की विगति 
न होवे। वन्धन के समय जीवात्मा जिन शक्तियों से कार्य 
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करता था उन सब की सत्ता का सद्भाव आत्मा के स्वरूप 
में विद्यमान था उन के पूरा विकाश में शरीर प्रतिबन्धक 
था । जब यह रुकावट जाती रही तो आत्मा की निज 
शक्तियों का प्रकाश होना चाहिए था। परन्तु मुक्त पुरुष में 
इस से विपरीत देखने में आता है कि बेठने की शक्ति ने 
उदय होकर अन्य समस्त शक्तियों का तिरोभाव कर दिया। 
अतणव इस का नाम मुक्ति नहीं है । यह तो एक प्रकार 
की किसी ने व्यथथ उधेड़ बुन की कल्पना की है । मोक्ष, 
आजादी, स्वतन्त्रता, स्वाधीनता और स्वेच्छाचारिता तत्व 
ज्ञान से प्राप्त होने वाली वस्तु का नाम मुक्ति है। इस से 
अतिरिक्त का नाम वन्धन है जिस का सहयोग विपरोत- 
ज्ञान ओर मिथ्याविश्वास के साथ है । क्या मोक्ष में दुःख 
की निवृत्तिमात्र ही है ? अथवा किसी प्रकार का सुख भी है- 

सर्वंदुःजात्यन्त निवृत्तिः परमानन्द्भाप्तिः ॥१०ज। 

मोक्ष पद का वास्तविक अथे या स्वरूप यह है कि 
इस में सब प्रकार के दुःखों की निवृत्ति और परमानन्द 
की प्राप्ति होती है। संसार का कोई भी सुख ऐसा नहीं 
कि जिस में दुःख का सम्पकं न हो । समस्त कार्य जगत्‌ 
बाधना, पीड़ा और ताप से घिरा हुआ है । यह विवेक 
दृष्टि से देखा जाता है और लोकोत्तर पुरुषोंने इसका व्या- 
ख्यान किया है । प्रथम जीवन की लिप्सा मृत्यु से घिरी 
हुई है लोकयश में किवदन्ती का अपवाद, धनवृद्धि में 
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उस के नाश का विवाद है । स्वस्थता को रोग धमकाते 

हैं और वह अपने साथ दुर्बलता को लाते हैं कुटुम्ब की 
अधिकता में धनाभाव ओर विद्याविलास में क्रूर स्वभाव 
है, युवावस्था यदि सर्व प्रकार से सुखका स्थान है तो अल्प 
समय आगे चल कर वृद्धावस्था का कष्ट महान और विष 
के समान है । द्वितीय ताप दुःख जो सव को सताता है 
अपने से अधिक धनवान्‌ गुणवान्‌ और बलवान को देख 
कर दोष करना सिखाता और बेचेनी को बढ़ाता है । यह 
भिथ्या विचारों की उत्पत्ति का स्थान है परनिन्दा और 
स्वग्रसंशा करने वालों का आदर और सन्‍मान है। ताप 
दुःख से मनुष्य के अन्तःकरणा में शान्ति आन्ति में बदल 
जाती है| सुख की सामग्री होने पर भी उस के निकट 
प्रसन्‍नता नहीं आती । यह मनुष्य के स्वभाव में कटुता को 
लाता है और अपनों को बेगाना बनाता है। संस्कार 
दुःख पूर्वानुभूत विषयभोग की वासना तो संस्कारवशात्‌ 
वनी रहती है परन्तु साधनाभाव अथवा अवस्थाभेद से 
उपभोग शक्ति का हास हो जाता है और वह वासना तरुण 
होकर सामने खड़ी होजाती है और मृत्यु समय तक पीछा 
नहीं छोड़ती पुनः जन्मान्तर के साथ सम्बन्ध जोड़ती 
है। समस्त सांसारिक सुख इन क्लेशों से विच्छिन्न हो रहा 
है आत्मा इन से छूटने का यल्र करता हुआ भी इन में 
उलझ्ता ही जाता है और सुलझने का कोई मार्ग हाथ नहीं 
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आता। हाथ भी कैसे गा सकता है कि जब तक यह प्रवृत्ति, 
निवृत्त, राग, द्वेष, धर्मांधम , संसार चक्र को चलाने और 
पुनः इस में ही फंसाने वाले नियमों का साथ देता रहे । 
बुद्धिमानों ने दुःखों को मिटाने और सुख साधनों को वश 
में लाने के अनेकानेक यल किए हैं परन्तु सृष्टि से लेकर आज 
तक कोई भी परे नहीं उतरे। जिस दुःख के हटाने और दूर 
भगाने का प्रयल किया जाता है वह अनायास किधर से आ 
जाता है अद्यावधि इसका कोई भी पता नहीं मिला । केसी 
ऋनोखी बात है कितनी विचित्र समस्‍या है कि थनादि 
सम्पत्तिशाली विपत्ति से घिरे हुए देखे जाते हैं और 
गरीब उनकी अपेक्षा किसी अंश में सुखी पाये जाते हैं । 
यह सत्य है कि इनको धनहीनता सताती है फिर भी बेचेनी 
इन के पास नहीं आती । इस दलसे संसार को बड़ी ही 
सहायता मिलती है यह अधिक मात्रा में किसी के कष्ट 
का कारण नहीं वनता है | धनी जो सर्व प्रकार सुख से 
युक्त होते हैं उन में स्वार्थ की मात्रा अधिक बढ़ जाती 
है ओर पुन वह अपने सुख के सामने दूसरों के सुख, 
दुःख की चिन्ता नहीं करते । श्रतएवं इस दलसे संसार में 
कृष्ट बढ़ता ही जाता है | इन लोगों ने उचितानुचित को 
ध्यान में न लाकर अनेक प्रकार के भोजनों का विधान 
किया है, निवासार्थ विचित्र २ स्थानों का निर्माण किया 
है, ईष्यां और द्वेष वश अनेक प्रकार के विवादों का उत्थान 
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किया है, वस्त्रों की कांट छांट से बनावटने सन्मान, द्रव्य 
की आंट वांट में छल छद्म ने स्थान लिया है। सिनेमा 
और नाटकों का विस्तार सरकस और अखाड़ों की भरमार 
के दशेन से पता मिलता है कि मनुष्यसमाज ने अपने को 
प्रसन्न करने के लिए इन सव की रचना की है इन में बहुत 
अधिक भाग धनी पुरुषों का ही है।गरीव नागरिक लोगों 
को तो इन के सहचार से भूखे रह कर भी इनके देखने का 
स्वभाव हो गया है ग्रामवासियों को तो इन के दर्शन का 
ध्यान भी नहीं आता। इन सव सुखके साधनोंको एकत्रित 
करने पर भी क्‍या दुःख की अनुगति को रोक दिया है ? 
नहीं, प्रभुसष्टि की क्‍या ही अद्भुत रचना है जिसके निमित्त 
सदेव यल किया वह पास नहों रहा और जिसकी कभी इच्छाभी 
नहीं करते थे वह शत्रु सामने खड़ा है सव सुख साधनों को 
को दवाकर इसकी बेसमज्ञी पर मुस्करा कर पूछता है कि 
मेरे मित्र ! बता तो वह सुख और उसके साधन कहां हैं ? 
कुछभी तो उत्तर दो उत्तर न मिलने पर पुनः पूछता है कि 
कहो खामोश हो या बेहोश हो ? मुझे भुलाकर कर क्‍यों 
प्रमाद किया? स्वार्थ से औरों को कष्ट पहुंचाकर क्‍यों अपना 
दिल शाद किया ? जो उचित नहीं था । अब पछतानेसे 
_ कुछ नहीं बनता है। किये का फल पाओ, मत घवराओ 

झोर आगे को सन्‍्मागे में आओ । 
सुनो! मैं तुम को उपदेश देता हूं कि अपनी सुख की 
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दशा में जिस धनवान को गरीबों और अनाथों का ध्यान 
है वह पुरुष जगत में नहान्‌ है; जिस सुन्दर युवा वली 
पुरुष के मन में दुबलों के लिए हित का स्थान है, उस से 
संसार का कल्याण है।जिस पुरुष को अपने सुखमय जीवन 
में मृत्यु का विचार हैं, वह उदार है, इस से सव को और 
सव से इसको प्यार है। इन नियमों के पालन करने से 
आत्मा मोक्षपद्‌ को पाता है और इनके विपरीत चलने से 
संसार के वन्धन में आता है। एतावत्‌ कथन से यह सिद्ध 
हो रहा है कि संसार में सुख, दुःख के संयोग का कदापि 
वियोग नहीं हो सकता । यदि गहरी दृष्टि से इस का 
स्वाध्याय करके विचार किया जावे तो यह निश्चय सा हो 
जाता है कि सुख की अपेक्षा दुःख की मात्रा वहुत ही 
अधिक है यदि परिणाम में जीवन सफल तत्वसाक्षात्कार 
से आत्मिकबल की वृद्धि हो जावे तो समस्त भ्रम सुख में 
बदल जाता है यह' मनुष्यजन्म की विशेषता है। इस से वंचित 
हो कर संसार में चलने वाले मनुष्य को सववे सुख दुःखमय 
होजाता है अतएव प्रभुप्राप्ति या मोक्ष के सुख में दुःख का 
सम्पर्क नहीं है कारण यह है कि उसमें अज्ञान का आवरक 
नहीं । वह सुख परिणाम से हीन, दीनता रहित और 
सव्वेथा स्वाधीन है वह परमेथ्र का स्वरूप है उसके संयोग से 
जीवात्मा भी अद्भुत, अनूप है।अब आत्मा क्षुधा, पिपासा, 
जरा ओरे मृत्यु के श्राधात से रहित तथा परमानन्द के 
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सहित है, निष्काम होकर वह आप्तकाम है श्रव जीव 
संज्ञा से छट कर मुक्त आत्मा उस का नाम है । 

ननु-मुक्ति में दुःख का अभाव हो जाता हैं क्योंकि 
दुःख का अत्यन्तविमोक्ष ही अपवर्ग है। तीन प्रकार के दुःखों 
की अत्यन्तनिवृत्ति ही अत्यन्त पुरुषा्थ या मोक्षहै। नित्य, 
शुद्ध, बुद्ध, मुक्त आत्मा को प्रकृति संयोग के विना दुःख का 
योग नहीं होता यह सांख्य दशन में लिखा है । परन्तु 
सुख की उपलब्धि का विधान नहीं मिलता । उत्तर- 

व्वडने ने अमृता मोदयन्ते ॥१००॥ 

सर्वशात्र शिरोमणि वेद का यह वचन है कि हे 
परमात्मन्‌ ! आपके विना नाशरहित जीव हर को प्राप्त 
नहीं होते | वेद के स्वतः प्रमाण होने से इसके आगे 
अन्य किसी भी शात्र को आदर नहीं मिल सकता । केवल 
दुःखाभाव कहने में शात्र का तत्पयं यह जान पढ़ता है 
कि दुःख के आघात से पीड़ित हुआ मनुष्यमात्र उसके 
हटाने का लगातार यत्र करता है। कारण के सहित जब 
दुःख दूर हो जाता है तव पुनः सुख के आविर्भाव में कोई 
निराला यत्न नहीं करना पड़ता वह तो स्वयं सिद्ध है। 
जेसे कि-मलिन वसा को क्षारसे प्रश्षालन करके उसकी मलि- 
नता को मिटाना होता है श्वेतता के लिए कोई निराला 
यत्ष नहीं किया जाता वह स्वयं विद्यमान है यह अनुयोगी 
टशन्त है प्रतियोगी उदाहरण यह है-दीपक को प्रज्वलित 
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करना चाहिए अन्धकारको हटानेका कोई उपायान्तर नहीं 
करना पड़ेगा ।रोग दूर हो जानेसे वल स्वयं ही आजाता है । 

प्रथम विचार-जव अज्ञान ने ज्ञान को दवा कर आत्मा 
को दुःखी वनाया तब ज्ञान अज्ञान का अभिभव कर के 
आत्मा को सुखी क्‍यों नहीं वनावेगा ? परस्पर भेद होने 
से दोनों के व्यांपार में भेद होना ही चाहिए । 

द्वितीय विचार-मुक्त अवस्था में दुःख का तो अभाव 
है ओर आत्मा सुख का अनुभव नहों करता है यह आप 
को अभिमत है ऐसी अवस्था में जड़त्वापत्ति सिद्ध होती है 
क्योंकि चेतन के विचार का कोई न कोई विषय तो होना 
ही चाहिए । यह विचित्र वात है कि जब तक अज्ञान का 
साथ रहा तव तक तो अल्पन्न आत्मा सुख, दुःख दोनों का 
अनुभावक रहा किन्तु जव ज्ञान को अवस्था में विशेषज्ञ 
होनेपर भी चेतनताशून्य जड़ हो गया ।क्या अच्छी उन्नति 
हुई मोक्ष का केसा उत्तम उपहास है ? 

दुःखाभांव को मोक्ष माननेवाले की यह कल्पना है 
कि ज्ञान और अज्ञान दो विरोधी पदार्थ हैं परस्पर विपरीत 
चलते हैं अज्ञानावस्था में आत्मो सांसारिक दुःख, सुख दोनों 
का अ्रनुभव करता है इसका नाम ही वन्ध है ज्ञान के उदय 
होने से यदि दुःख दूर हो जाता है तब सुख भी दृष्टि में 
नहीं आता यही सिद्धान्त ठीक है। अन्यथा सुख के मार्ग 
में ज्ञान ओर अज्ञान की समानता होकर विरोध नहीं रहेगा 
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अतणव दुःखाभाव ही मोक्ष का स्वरूप है । 

समाधि-यह प्रत्यक्ष विषय है कि प्रोणिमात्र को सुख 
लिप्सा और दुःख जिहासा सर्वेदा एकरस वनी रहती है 
यह सत्य है कि दुःख के त्याग के साथ सांसारिक सुखको 
भी छोड़ना पड़ता है परन्तु सुख स्वरूप परमात्मा के दशन 
से प्राकृतिक निमित्तशन्य स्वयंसिद्ध सुख का आविर्भाव 
हो जाता है । ज्ञान और श्रज्ञान का विरोध तो इस अंश 
में है कि एक मोक्ष का हेतु ओर दूपरा बन्चन का निमित्त 
है एक वार वार संसार में लाता है और दूसरा पर- 
मेथ्वर से मिलाता है । मूल प्रकृति की संसार विकृति है 
प्रकृति अनन्तरूपा है और कभी भी एकरस नहों रहती है 
जीवात्मा भूल से आज जिसको सुख का साधन जानता है। 
कल उसको ही दुःख का कारण मानता है इस प्रकार 
विचार कर इधर उधर होने से कभी सुखी कदाचित्‌ दुःखी 
होता ही रहता है यह परिणामी पदार्थों के योग का माहा 
त्म्य है। परमेधर एक रस, एक स्वभाव है परिणाम विक र 
रहित होने से उसके संयोग से न आत्मा में भूल है और 
न कोई वस्तु उस के प्रतिकूल है अतएवं स्वः स्वरूप से 
निष्पन्न, ब्रह्मानन्द में म्न ओर तात्कालिक उसको सांसारिक 
किसी भी वस्तु में लग्न नहीं है। यह जो ऊपर कहा गया 
है कि दुःख के साथ सुख भी जाता रहता है यह ऐसा ही 
है इसको कोई भी नहीं हटा सकता । यथा-जीवनमुक्त 
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दशा को प्राप्त होने वाले विवेकी पुरुष को सांसारिक दुःख 
त्याग की इच्छा से पृत्रवित्तलोकेषणाजन्य सुख भी छोड़ना 
ही पड़ता है तत्पश्चात्‌ आत्मा निवातस्थ दीप शिखा के 
समान अचल होकर अविराम अन्तस्थ सुख को साक्षात्‌ 
करता है। क्या स्व्रग और मोक्ष में कोई भेद है ? नहीं 
वेद में तो मोक्ष, मुक्ति अपवग और ब्रह्मग्राप्ति एकार्थवाची 
हैं परन्तु पौराणिकी परिभाषा में आकर इस शब्द का 
कुछ दूसरा रूप होगया है वहां स्वगे ओर नरक की जो 
कल्पना कीगई है वह युक्तिसड़त ग्रतीत नहीं होती । वह 
किसी स्थान विशेष की जहां सर्वदा सुख अथवा सदेव दुःख 
हो स्वगे या नरक की कल्पना करता है । इस ब्रह्मचक्र में 
कोई भी स्थान ऐसा नहीं है जिस में सुख दुःख संभेद से 
होते हों । असड़ पुरुष परमात्माकों छोड़कर जितना प्रकृति का 
काये है तज्जन्यशरीर परिणामी हैं उन से एकरस सुख 
केसे प्राप्त हो सकता है ? अतएणव यह कथन उन्मत्तप्रलाप 
वाल वुद्धि के समान है। यह कहना कि दुःख विरोधी सुख- 
विशेषका नाम स्वग और सुख विरोधी दुःख विशेषका नाम नरक 
है ठीकही है। ऐसे प्राणी सर्वत्र पाये जाते हैं जो न्यूनाधिक 
तुल्य सुखी या दुःखी देखने में आते हैं इस हो भूमएडल 
पर ऐसे मनुष्य जो प्रकृति से सुन्दर धनवान, गुणवान्‌, बली, 
विद्वान हैं परन्तु सर्वदा सर्वथा वह दुःख से हीन हैं यह कहना 
किसी प्रकार भी ठीक नहीं है । प्रत्येक प्रकार का सुख 


३९८ सन्मार्ग दशेन के 
दुःखसे विच्छिन्न देखनेमें आरहा है। यही दशा सब्वत्र जान 
लेनी चाहिए। इसलिये स्वर्ग या नरक सर्वत्र है और वेदिक 
मर्यादा में तो स्वर नाम मोक्ष और वन्धनाम ही नरक का है । 
प्रथम परीक्षा-क्या स्वगे में पुरुष जो सुख का अनुभव 
करता है वह शरीर सहित है या तद्रहित है। सहित 
मानने में यह दोष होगा कि प्रकृति का समस्तवग परिंणामी 
होने से तन्निमित शरीर का विकृत होना स्वयं सिद्ध है। 
पुनः तत्‌ सहचार से आंत्मा स्थायी सुखभोगभागी केसे 
हो सकता है। यदि शरीर रहित है तो उसे मोक्ष कहना होगा। 
द्वितीय विचार-स्वर्गीय पुरुषोंका आधारभूत स्थान 
जहां वह रह कर आनन्द मनाते हैं वह नित्य है अथवा 
अनित्य है ? नित्य स्वीकार करने में वह इस ब्रह्माण्ड से 
वाह्य होगा क्योंकि सर्वे संसार उत्पद्यमान होने से विनाशी 
है, नित्य मानकर क्या वह काये है अथवा कारण ? काये 
होने से तो संसारसम विनथर होगा । कारण मानने में 
कोई उस का काये होना चाहिए। वह अधिकरण ही जब 
परिणाम में आकर विकृति में ढल जाता है तो वहां के 
निवासी सदा सुखी होंगे यह केसे सत्य हो सकता है ? 
तृतीय विचार-स्वगंसुख भोग के लिए वहां आत्मा 
को वही शरीर जिसको आत्माने मृत्यु के समय छोड़ा था 
मिलता है या उस से भिन्न होता है ? प्रथम शरीर तो 
ज्यरादि रोगों से जीण शी हो चुका था उस से सुख का 
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अनुभव केसे हो सकता है? द्वितीय उत्पद्यमान होने से जन्म 
दुःख सहित है अतः वहां सर्वथा सुख ही है यह सिद्ध नहीं 
होता है | यदि कहा जावे कि वही शरीर ईश्वरीय नियम 
से सुन्दर सुडील युवा होकर वहां पहुंच जाता है । ऐसी 
वेमेल कल्पना से सन्‍्तोव किस का होगा । वह शरीर तो 
अग्नि में जला दिया अथवा मृत्तिका में दवाया या पानी 
में बहा दिया गया, जिसकी इच्छा में जेसा आया वेसा 
किया आत्मा का उसके साथ कोई भी सम्बन्ध नहीं है । 
उनके परमाणु छिन्न भिन्न हो जाने से शरीरनिर्माण के 
निमित्त केसे होसकते हैं ? और बिना किसी चेतन के अद्ृष्ट 
के उस जड़ शरीर में स्त्रगे पहुंचने की गति केसे होगी ? 
क्या विचित्र बात है कि मनुष्य ईश्वरीय नियम को अपनी 
बुद्धि के अनुकूल वनाना चाहता है जो स्वेथा असंगत है। 
प्रत्यक्षादि प्रमाणों के आधार, सृश्क्रिम के विचार से 
जो वात सिद्ध हो उसका मानना ही ठीक है। इसो प्रकार 
शिवलोक और गोलोक की कल्पना की गई है। जो सत्य 
प्रतीत नहीं होती । प्रथम तो यह है कि सर्वत्र संसार में 
जीवात्मा शरौर के साथ तारतम्यता से सुख दुःख भोग 
भागी होगा। द्वितीय यह है कि आत्मा शरीर रहित दुःख 
से मुक्त परमार सुखयुक्त अपनी निजशक्तियों से स्वछन्द्‌ 
विचरेगा । तृतीय यह है कि प्रलयावस्था वद्ध जीवों के 
लिए सुषुप्ति के तुल्य होने से सवेथा समान होगी कई एक 
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का मोक्ष के विषय में ऐसा भी सिद्धान्त है कि दीपशिखा 
के शान्त हो जाने के समान वेतनविशिष्ट देह का विनाश 
ही निवाणिपद है इस से अतिरिक्त अन्य कोई मोक्ष नहीं 
है । यह कथन तो कुछ सरलसा जाना जाता है परन्तु 
कई एक दोषों से दृषित है-- 
प्रथम-यह निर्वाणपद सदेव सवको अनायास प्राप्त है इस 
के लिए किसी को भी कुछ यत्न करनेकीआवश्यकता नहीं है। 
द्वितीय-मोक्षप्राप्ति के लिए शास्त्र कुछ साधनों का 
आदेश करता है वह आप्तोपदेश सर्वथा व्यथ होजावेगा । 
तृतीय-स्मृति का कोप होगा । परंपरा से यह श्रवण 
करते आये हैं कि सुकृत कर्मों के करने से ही आत्मा का 
कल्याण है । उपयु क्त सिद्धान्त इस मार्गका वाधक होकर 
अन्तःकरण की सत्प्रवृत्ति को दवाकर स्वेच्छाचार में चला 
देगा, जिससे संसार में अनेक प्रकारके उपद्रवों का उत्थान 
और मनुष्य समाज विपत्ति का स्थान वन जावेगा । 
चतुथे-कुप्रवृत्ति और सत्पवृत्ति में कोई भेद न रहेगा, 
यैनकेन प्रकारेण स्वार्थसिद्धि करना मनुष्यका ध्येय हो जावेगा। 
पंचम-कोई भी निश्चय नय न होने से राजशांसन 
में संकोच होगा क्योंकि यदि किसी ने किसीका वध किया 
तो उसको निर्वाण प्राप्त हुआ और यदि राजाने मारने वाले 
को दण्ड दिया तो उसने भी निर्वाणपद प्राप्त किया, इस 
निर्वाणनीति से तो सदा सब को भीति होगी। यह तो न 
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कुछ लेना न देना मग्न रहना इत्याकारिका वार्ता होगई। 
यदि यह कहा जावे कि संसार में दोषों का अनुपात न हो 
जावे अ्रतएव सुनियर्मों का पालन करना अत्यावश्यक है। 
यह विचार तो साधु है परन्तु यह आप को ध्यान में लाना 
होगा कि जिन नियमों के पालन करने से संसार की मर्यादा 
स्थिर होती है वही नियम निर्वाणपद के साधन हैं यह 
शात्र का सिद्धान्त है । इस से केवल शरीरत्याग ही 
मोक्ष है यह सिद्ध नहीं होता । 

मेरे मित्र! अब आप विचार करें कि शासत्र का संकेत 
तो रोग को दूर करके मनुष्य को स्वस्थ वनाने और आपका 
सिद्धांत रोगी को मारकर रोगमिटाने के समान है या नहीं ? 

वेदिक सिद्धान्त मोक्षादस्था में आत्मा के साथ शरीर 
का संयोग नहों वताता और न प्रकृति के किसी भी कार्य 
का आत्मा के साथ तात्कालिक सम्बन्ध बताता है अपितु 
स्वस्वरूप से आत्मा का आविर्भाव होता है यह बताता है। 
यदा प्रकृतिबन्धनात्‌ विम्ुच्यते तदा स्वाराज्यप्रधिगच्छति॥१०९॥ 

विचारशील विद्वानों का यह सिद्धान्त वेदानुकूल 
है। कि जब विमलविचार से और शुभ कर्मों के अनुष्ठान 
से आत्मा प्रकृति के वन्धन से पृथक हो जाता है तब 
स्वाराज्य अर्थात्‌ मोक्षपद्‌ को प्राप्त करता है । रख- 
स्वरूप से प्रकाशमान हो जाता है। स्वाराज्य, स्वग , मोक्ष, 
मुक्ति, अपवग ग्रह सव एका्थवाची शब्द हैं। प्रकृति का 
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यह स्पभाव है कि वह अल्पज्ञ जीव को उलझन में फ्रंसाती 
रहती है अथवा अल्पज्ञता के कारण जीव रवयमेव उस के 
वश्न में होता जाता है। विशेषज्ञ को कृतकार्य जान कर 
स्वयं उससे दूर हो जाती है अथवा वह स्वयं प्रकृतिजन्य 
विषय वासनाओं से विमुख होकर स्वाधीनता के महत्व को 
अनुभव करके उस के काबू से बाहर हो जाता है। यह 
अलौकिक वात है एकाएकी ध्यान में आने वाली नहीं । 
जिसकी समझ में आजाती है पुनः वह अधिक संसार 
को नहीं बढ़ाता और न वह दर वदर भटकता ही फिरता 
है वह अपने उद्देश्य की श्रोर दोड़तां हैं। साधारण जन प्रकृति 
के अनुचर होकर विषपमयी विषयरूपी धारा में बहे जते हैं। 
यह प्रत्यक्ष होने पर भी सव्‌ की समझ में नहीं आती। 
ननु-मुक्तात्मा तत्काल रूपादि के संसग से सुख को 
अनुभव करता है या नहीं? यदि करता है तब तो अस्मदादि 
के समान ही है यदि नहीं तब जड़न्वापत्ति का विधान है। 
उत्तर-करता है परन्तु आपके विचार में जेसा है वेसा नहीं। 
आपने सांसारिक विषय के साथ उस की तुलना की है । 
मेरे मित्र ! जव उस को साधन सम्पन्न हो कर जीवन 
मुक्त दशा में ही इन से ग्लानि थी तो क्या विदेहमुक्ति: 
में उस का रुख इस ओर हो सकता है ? कदापि नहीं । 
वह चेतन हे अतएवं उसके अनुभव का कोई विषय अवश्य 
होना चाहिए अन्यथा जड़त्वापत्ति होगी । 


जीषगति छे०दे 
इस को दृष्टान्त से समझे। आज कल भारतीय नवयुवक 
जिस के पास कुछ पे हैं वह पाश्चात्य लोगों के गुणों से 
विहीन, वाह्य रहन सहन में लवलीन, थियेटर, नाटक, 
सिनेमा आदि देखने में वड़े ही प्रवीण देखे जांते हैं पर 
इतना ध्यान में रखना चाहिए कि सत्कार प्रतिष्ठा, गौरव 
गुणों के पीछे दोड़ता है केवल बाह्य व्यपार से इस को ग्लानि 
है | एक नवयुवक सिनेमा देखने को जाता है मा में उस 
की एक मित्र से भेंट हुईं उस ने पूछा कहां जाते हो । दूसरे 
ने बताया सिनेमा दर्शना्थ। उसने कहा कि मित्र एक नया 
सिनेमा आया है नगर में उस की वड़ी प्रशंसा हो रही है 
“न भूतो न भविष्यति' वाली वात है । वह तुरन्त ही प्रथम 
विचार को छोड़ उस में अधिक सुख जान कर उसके साथ 
हो लेता है यह संसार में ट ष्टचर है। जब साधारण जन 
भी अधिक सुखलिप्सा से अल्प को छोड़देता है तो ज्ञानवान्‌ 
शात्मा संसार के तुच्छ सुख की ओर मति क्‍यों करेगा ? 
पुनः उसके अनुभव का विषय क्या होगा! 
पाठक ! ध्यान से सुने । प्रकृति गृह अतिगृह लक्षण 
बन्धन का निर्माण करके अल्पज्ञ जीव को अपने वश में 
करती है। गृह नाम इन्द्रियों का और अतिगृह नाम विषयों 
का है इन दोनों के आघात प्रत्याघात से अन्तःकरण विकल 
होकर कचित्‌ कदाचित सुख दुःख को अनुभव करता हुआ 
विराम तो चाहता है किन्तु निवेलता के कारण वार २ उस 
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के बन्धन में आता ही जाता है। यह विषय इन्द्रिय संस- 
गेजन्य जो दवाव है इसको जन्म समय जीवात्मा साथ लाता 
और मृत्यु के पश्चात अपने साथ ले जाता है । वालपन 
में इसका आकार जिस प्रकार का होता है युवावस्था में 
दूसरे रूप को धारण कर लेता है और वृद्धावस्था में प्रका- 
रान्तर में चला जाता है अर्थात्‌ शरीर की वृद्धि हास के 
साथ २ इस में न्‍्यूनाधिकता होती ही जाती है। जब तक 
मोक्ष साधन सम्पन्न होकर मनोवृत्ति ययांथ में साध्वी न 
होजावे। जेसे एक युवा दीघरोगी की समस्त इन्द्रियं अशक्त 
हो चुकी हैं और उसको किसी प्रकार के विषय की लालसा 
नहीं है क्या ऐसी अवस्था के देखने से आप यह विचारेंगे 
कि इन्द्रिय विषयजन्यजों खेंचतान थी वह सब जाती रही ? 
कदापि नहीं, वह सब आकर्षण कूर्माड़ संकोच के समान 
सवेथा रोगी की जीवन इच्छा में जा समाता है पुनः वही 
उसकी स्वस्थता में बाह्य व्यापार में आता है यह प्रत्यक्ष है । 
बस प्रकृति का उपयु क्त बन्धन इसही रूप में जीवात्माको 
विवश करता हुआ सुखी दुःखी बनाता ही रहता है परन्तु 
क्षीणा होनेमें नहींआता | यथा वीजसे अंकुर बाहर आता 
है ओर पुनः वह वीजके रूपमें हो जाता है । यही क्रम 
इन्द्रिय विषयभीग वासनाका है इस अभ्यासकी समाप्ति तभी 
होती है जब सुकृत, पूर्वाटष्ट सहायक, वत्तेमान संतसमागम, 
वेदान्त आदि शाख का स्वाध्याय, एकान्त सेवन, वाकूसंयम, 


जोवगति ४५०५ 
विषयदोषदर्शन, अरहंता, ममताका त्याग और मुमुक्षामें अनु- 
रागसे विषयभोगमें ग्लानि होजाती है। कदाचित्‌ उपयोग 
में आनेसे उपरामता के कारण उसकी भावना अन्‍्तःकरण 
में स्थिर नहीं होती । अतएव प्रकृति के बन्धन से छूटकर 
आत्मा स्वाराज्य को प्राप्त होता है। यह सत्य ही है । 
अब पाठक उस क्रम पर ध्यान दे कि जीवात्मा चेतन 
स्वेच्छाचारी मुक्तावस्था में विषयों का अनुभव केसे करता 
है ? प्रथम शब्दजन्यसुख-सम्प्रति जितने प्रकारके वादित्रोंका 
निर्माण होरहा है और उनमें अनेक प्रकार के मधुर सुरीले 
मन को प्रसन्न करनेवाले शब्द तारतम्यता से सुनाई देते हैं 
यह सव उस शब्द के प्रत्याभास रूप हैं जो निरन्तर भ्रवि- 
रत सदेव आकाश के अवकाश में होता रहता है वह बड़ा 
ही विचित्र अद्भुत सुखप्रद है जब इच्छा हो उसको सुनता 
है । सितार, तानपुरा, हारमोनियम आदि वाजों के शब्द 
स्वर, सिनेमा, थियेटर में जो सुरीले गायक आदि गायन 
करते हैं यह सव योगजशब्द पृथिव्यादिके संयोग और मनुष्य 
के बुद्धिकौशल से रचना में आते हैं अतएव यह कुछ समय 
उपयोग के पश्चात्‌ ग्लानिकर हो जाते हैं। उस शब्द में 
यह दोष नहीं है वह शुद्ध आकाश का निज गुण है । 
अब स्पर्श के विचार पर ध्यान द-लोग जितने प्रकार के 
स्पर्शको (पृथ्वीसे लेकर वायू पर्यन्त कठोर कोमल, शीत, 
उष्ण) अनुभव करते हैं यह सव योगज हैं, यह उस असल 
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की (जो वायुका निज गुरा है) सव नकल हैं अतः उसके 
समान इसमें सुख कहां हो सकता है। वह वड़ा मनोरम है 
मुक्तात्माकी जब इच्छा हो उस स्पशका अनुभव करता है। 
अब रूप का विचार करें-प्रथिवी से लेकर अग्नि पर्यन्त 
हरित नील पीतादि अनेक भेदभिन्न रूप जो देखने में 
आते हैं अपनी २ शोभा दिखा कर मन को लुभाते हैं 
यह सव वेकारिक हैं।अनुपम विम्बस्वरूप आग्नेय के ग्रति- 
बिम्ब हैं अतएव कालान्तर में यह विकृत हो जाते हैं। वह 
अग्नि का स्वच्छ निजरूप मुक्तात्मा के विचार का विषय होता है। 
अब इस का विचार भी इसी प्रकार है-सम्प्रति जो 
मधुरादि रस अनुभव में आते हैं उन का प्रादुर्भाव प्रथ्वी 
से लेकर जल पयन्त भूतों के हेल मेल से हुआ है अतणव 
विकृत हैं| वह रस जो जल के स्वभाव में विराजमान है 
जिस का द्वितीय नाम अमृत है इसी लिये लोग स्वच्छ पवित्र 
जल के दशन, पान और स्नान से प्रसन्न होकर यह अमृत 
है कह देते हैं।वह विचित्र और पवित्र रस मुक्तात्मा के 
विचारका विषय होता है उस भोगका वही भागी है। 
गनध का विचार भी इसी प्रकार है, प्रथ्वी में निज 
गुण गन्ध है वह वड़ा ही उत्कट है। वर्तमान में जो प्रकट 
हो रहा है वह सब भूतों के गुणों का विपरिणाम है इस 
लिए उस के स्वाभाविक गुण का उदय नहीं होता प्रत्युत 
कदाचित्‌ दुगन्‍ध से दृषित भी हो जाता है जो इन भूतों 
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के संग से रहित स्वयं सिद्ध है वह अत्यन्त हर्षोत्पादक है 
उस को मुक्तात्मा अनुभव करता है। 

इस प्रकरण के साथ २ इतना विचार और भी कर 
लेना उचित ही है कि भूत तन्मात्रा अत्यन्त सूक्ष्म होने के 
कारण अस्मदादि की इन्द्रियों की विषव नहीं हो सकते । 
कारण यह है कि हमारी इन्द्रियं भी यद्यपि अतीन्द्रिय है 
तथापि गोलक (जिन मार्गों से इन्द्रिये अपने २ विषयों 
का ग्रहण करती हैं वह सब) स्थूलभूतों के कार्य हैं अत 
एवं उन के स्वाभाविक गुण के जानने था जतलाने में 
असमर्थ हो जाती हैं | दृशन्त से भी यह वात सिद्ध हो 
जाती है। यदि खुशखाशको वालुका में मिलादें तो मनुष्य 
तो उस के पृथक करने के अयोग्य है परन्तु पिपीलिका उस 
के एक एक दानेको निकाल लेती है । उसके पास हमारी 
अपेक्षा औजार सक्ष्म हैं । यदि लवण को पीस कर शक्कर 
के पास रखदे तो मनुष्य कभी शक्कर के स्थान में दुग्ध 
में लवण को डाल कर धोखे में आजाता है परन्तु चिंऊ टी 
उस ओर नहीं झुकती । वनावटी मूसे पर बिल्ली कभी भी 
हमला नहीं करती । मनुष्य को अम हो सकता है। तब 
इस प्रकार भेद तो संसार में भी देखने में आता है तब 
मुक्त और वद्ध की अवस्था में तो सर्वथा वेपरीत्य है । 

मुक्तावस्था में जीवात्मा प्रकृति के संसर्ग से सर्वथा 
पृथक होता है। दशनादि की शक्ति स्वयंसिद्ध उसके स्वरूप 
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में विधमान है उसका उपयोग करना उसके आधीन है श्रीर 
सांसारिक विषय दृष्टिपथममें आरहे हैं इनका सक्ष्मांशस्वभाव 
सुन्दर जिस के सहारे इस सृष्टिकी सत्ता है वह उसके विचार 
का विषय सदेव से विराजमान है वह उसको अनुभव करता 
है। मुक्तात्मा लौकिक समस्त प्रक्रिया को देखता है परन्तु 
उसको किसीके साथ भी संसगे नहीं । कारण यह है कि 
उसने उस अलौकिक शक्तिको सम्पादन किया है कि जिस 
के भूल जानेसे संसार चक्रमें टक्कर खारहा था अतणएव । वह 
सबको देखता है परन्तु उसका कोई भी दर्शन नहीं करसकता । 
क्या मुक्तात्मा को कभी नाटक सिनिमादि जो आज 
कल प्रचलित हैं इनके दर्शन की इच्छा होती है या नहीं ? 
इसका उत्तर यही है कि स्वतन्त्र स्वभाव में कुछ कहा नहीं 
जासकता; परन्तु इतना विचार करना ठीक ही है कि यह 
सिनेमा आदि के निहारने से उस पुरुष को तो लाभ हो 
सकता है जिस ने उस का निर्माण किया है परंतु दर्शक- 
जन (जिनका अनुभव अपरिपक है) तो द्रव्य देकर रात 
को जाग कर और मन्द संस्कारों को साथ लाकर अपने 
औघवनको अनुमन्द बनाते हैं। भारतीय कालियजों के विद्यार्थी 
जिन्होंने विद्या को प्राप्त करके संसार के लिए कुछ उपयोगी 
सिद्ध होना था सीनीमा आदि की वेदि पर बड़ी प्रसन्नता 
से योवनारम्भ में उदय होनेवाली शक्तियों की आहुति दे 
आते हैं। पश्चात्‌ जब अपना ही जीवन बेकार निःसार 
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परिभार हो जाता है तो दूसरे के हित की चिन्ता कौन 
करे ? थियेटरादि दर्शन कभी २ शिक्षाग्रद भी हो जाता है। 
यदि कोई उस को हित की दृष्टि से देखे | पर यह भारत 
के भाग्य में कहां ? कितने ही विद्यार्थी इन इल्लतों के 
इल्लती नहीं होते वह विद्या में संलग्न, समय की परीक्षा 
में मम्न रहते हैं परन्तु चंचलचित्त छात्र उनका पीछा नहीं 
छोड़ते । या तो उनको उस मार्ग में लेजाते हैं अथवा उन 
को सताते हैं और कोई २ समझदार तेजस्वी उन के वश 
में नहीं आते प्रत्युत विपरीत मार्ग से उनको वबचाते हैं । 
इन भाग्यवानों से लोकहित की आशा! हो सकती है मनुष्य 
समुदाय उनको बड़ी आदर की दृष्टि से देखता है। ऐसे 
उदार आत्मा जो अपने साथ शुभ संस्कारों को लाते और 
वत्तेमान में भले पुरुषों के उन्नत विचारों से सहायता पाते 
हैं वही परमेथर कृपा के पात्र कहलाते हैं। भारतवर्ष में 
ऐसे विनम्र विवेकी, विचारशील पुरुषों की न्‍्यूनता ही होरही 
है। इस वेज्ञानिक युगमें हितकर पदार्थों के साथ २ जीवन 
को बिगाड़ने वाले सामान अधिकांश में फेल गए हैं अन्तर 
विकारों को जगानेवाले बेर विरोधादि दोषों को उठानेवाले 
दृश्य जहां तहां देखने में आरहे हैं । 

पाठक विचार करें कि लेला मजनू कंब हुए, कहांपर 
हुए, ठीक पता नहीं चलता है परंतु उन के चरित्र दशेन 
का निदर्शन जिस प्रकार से आजकल इस देश में बताया 
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जारहा है वह जन समाज के संस्कारों को दूषित करने के 
लिए पर्याप्त है। मजनू ने लेजञाको एकवार देखा था उस 
टृश्य ने ही उस की चिकत्तवृत्ति को सर्वेसांसारिक वस्तुओं 
से हटाकर एकाग्र करदिया | यल् करने पर भी उस की 
मनोवृत्ति अपने स्थान से न हटकर दृढ़तर ही होती गईं। 
अब मजनू के विचार में समस्त जगत विम्बस्वरूप लेला 
का ही प्रतिविम्बरूप है | गाथा है कि तत्रस्थ दो धनी 
पुरुषों में एक लक्ष रुपये के विषय में विवाद हो गया जब 
किसी प्रकार भी निपटारा न हुआ तो दोनों इस बात पर 
सहमत हो गये कि चलकर मजनू से पूछ लें, वह जिसको 
बतावे वही धन पावे । ह ढने से जड्ल में बेठा मिला 
बहुत लोग एकत्रित होगए पूछने पर कहीं कुछ बोलता है 
उन्मत्त मदोन्मत्त के समान दृष्टि को कभी ऊपर ले जाता 
कभी नीचे लाता है । शरीर सर्वथा दुवेल है परन्तु चेहरे 
पर चमक निराली है किस खुयाल का वह खूयाली है कोई 
नहीं जानता । लोग उसकी चेष्टा को देख कर चित्र के 
समान देहाभिमान को त्याग कर इधर उधर उपस्थित हैं 
यह धन किसका है ? इसका स्वामी कौन है ? किस को 
मिलना चाहिए ? वार वार पूछने पर उत्तर देता है कि 
लेला का है उस को मिलना चाहिए। उस वीतराग पुरुष 
की इस अवस्था को निहार कर लोग चकित हो गये, कोई 
उसको प्रसन्नता से देख रहा है, कोई मुग्ध होकर खड़ा है, 
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किसी के नेत्रों से आंसू गिरते हैं, किसी में से चलने को 
शक्ति जाती रही, कोई उसकी प्रशंसा करते हैं, कई एक 
प्रभु से प्राथंना करते हैं कि हमारी ऐसी दशा बना दे, 
संसार की मोह-ममता से छुड़ा दे, कोई झुरमट वांधे खड़े 
हैं, वह न कुछ किसी के कहता है न नेत्र उठाकर निहारता 
है, कौन जाने वह क्या विचारता है? न उसको भूख प्यास 
ही सताती और न सांसारिक किसी वस्तु की लिप्सा ही 
अपना प्रभाव जमाती है। वेफिकर-चिन्ता से दूर है, प्रकृति 
विशुद्ध वोध से भरपूर है, न लोकहिताहित का सनन्‍्ताप है, 
न वेरविरोध आदि का ही मन पर आघात है। मनुष्यजीवन 
के यथार्थ फल को उठारहा है ओर अपने उदार चरित्र से 
जगत को हंसारहा है, कभी रोता, कभी हंसता और कभी 
फरयाद करता है, कोई नहीं जानता कि इसदशा में किस 
को याद करता है। अन्तमें जगतजन उसका साथ कब तक 
दे सकते थे हारकर थरे, और पीछेहटे, लोटकर देखते आते 
और आगे बढ़ते जाते हैं। सब का यही परामश हुआ कि 
शव यह धन लेला को दे देना चाहिए। सब लोगों ने उस 
ओर रुख किया यल्र करनेसे मिले ओर उसे कहा कि लेला ! 
मजनू ने यह कहा है कि यह घन लेलाका है उस को दे 
दो । उस ने धीमे से उत्तर दिया कि यह मजनू्‌ का है उस 
को मिलना चाहिए और कुछ भी न कहा | एक पुरुष ने 
बड़े साहससे प्रश्न किया कि लेला! तू इतनी कृष्णावर्णा है । 
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मजनू का तुझपर इतना अगाध प्रेम किस प्रकार होगया ? 
उस ने हंसकर कहा तुम मुझ को अपने नयनों से देखते हो 
यदि मजनू' के नेत्रसे अवलोकन करो तो मेरे सहश गौर- 
वर्णा सुन्दरी किसीकों नहीं पाओगे। इसका नाम ही दृष्टि- 
भेद है। ऐसे पवित्र पुरुषोंका जीवन नाटकों में जिस बेढंगे 
प्रकार से दिखाया जाता है वह लाभ के स्थान में हानि- 
कर हो रहा है। विद्यार्थी जीवन मनुष्य जीवन की आधार 
शिला हैं विद्योपाजंन का समय बड़ा पवित्र होता है ध्यान 
से इस को सुरक्षित रखना चाहिए इत के विंगड़ जाने से 
मनुष्य जीवन दोषों का स्थान वन जाता है पुनः “न घरके 
और न घाट के, न राह के न वाट के यह' उक्ति चरिताथे 
होने लगती है। शोक से कहना पड़ता है कि इस रोग का 
रोगी अधिकांश में विद्यार्थी दल ही देखा जाता है। इनका 
स्वभाव हट जावेगा यदि भोरत का भविष्य अच्छा होने 
' वाला होगा; इन को समझ आ जावेगी यदि भारत के 
'भविष्य में कीति और यश का विधानहोगा । 

अब इस आधवान्तर गाया को छोड़ पुनः प्रकृतविषय 
का अनुसरण किया जाता है। इस ब्रह्मार्ड में सदेव किसी 
मण्डल की उत्पत्ति और किसी का विलय होता ही रहता 
है। महाप्रलय समयान्तगंत रात्रि दिन के समान इसकी 
पहिचान है उस उत्पत्ति विनाश का दृश्य बढ़ा अद्भुत और 
आश्ययेजनक है। यह विचित्र नाटक मुक्तपुरुष के ब्लान 
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के सामने होता रहता है जिसके विषयमें आपका प्रश्न था । 
यह नाटक उस के आगे अल्प, तुच्छ ओर ग्लानिकर है 
झतएव वह उन विचित्र दृश्यों का दर्शक और तात्कालिक 
उत्पन्न होने वाले भय शोक से (शरीर रहित होने के कारण) 
पृथक रहता है । उत्पत्ति विनाश के समय जो आश्चये- 
जनक घटनायें होती हैं उन को कोई भी लौकिक पुरुष 
नहीं जान सकता। परमात्मा का ईक्षण होना और प्रकृति 
के आवान्तरवर्ग का चक्र में आने से किसी मण्डल का 
स्वरूप में आना और किसी का अदश+ में जाना होता 
ही रहता है जब समस्त मनुध्यवर्ग पश्चात्‌ भावी है तब 
उस समय के रचन प्रकार और पूर्तापर व्यवहार की यथार्थ 
विज्ञप्ति कौन दे अतणव मुक्तात्मा के ज्ञान का विमल विस्तार 
आर उस के प्रयत्ष का अनथक व्यापार होने से उस के विचार 
का विषय तो समस्त प्रक्रिया हो सकतीहै इस लिए इस तुच्छ 
नाटक दर्शन में (जो अल्पज्ञ पुरुषों की रचना है) इसकी इच्छा 
कैसे हो सकती है? यदि हो तो स्वच्छन्द वृत्ति में कुछनहीं 
कहा जासकता । उसने जिस भी विषय को अनुभव करना 
होता है संकल्पमात्र से उसके ज्ञान के सामने आता है। 

प्रश्न-क्या मुक्तात्मा माता पिता, वन्धु, आता, स्त्री, 
पुरुष, गुरु, स्वामी राजादि सम्बन्धिजन्य जो सुख है उसको 
कभी अनुभव करता है वा नहीं ? हाँ करता है परन्तु वह 
कुछ सांसारिक सम्बन्ध से विलक्षण होता है। अलौकिक 
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विधान नहीं हो सकता । केवल सामान्य कथन है विशेषज्ञ 
मुक्तात्मा ही उसको समीचीनता से जानने का अधिकारी 
है लोकिक सम्बन्ध कोई भी ऐसा नहीं जो एक रस बना 
रहे जिस में कालान्तर में हलका पन न आजावे अतएव 
इस से वह कुछ विचित्र है । 

लोक में होने वाले जितने भी सम्बन्ध हैं वह सब पर- 
मात्मा में संघटित होते हैं इस लिये स्वोपरि वेदों में माता, 
पिता, बन्धु, सखा, मित्र, स्वामी, गुरु, राजा, ख्री, पुरुषादि 
नाम पाए जाते हैं और इन की अर्थसत्ता का सदभाव पर- 
मेथर में विद्यमान है इन सम्बन्धों में भी जो कभी २ 
सुख की प्रतीति होती है वह उस आनन्दधन सुखसरोवर 
की ही शीतलता है जो एकाग्रचित्तमें आस्वादित हो जाती 
है परन्तु वह चंचलचित्त में आभा को नहीं पाती । 

अब मुक्तात्मा जिस दृष्टि से प्रभुकी ओर निहांरता है 
वैसे ही सुख का उद्धव होता हुआ प्रतीत होता है वह एक 
ही समस्त गुणों का भंडार है। प्रत्येक सौन्दर्य का आधार 
है, सर्व प्रकार के सुखों का आगार है लोक में होने वाली 
स्व प्रकार की विभूति विपरिणाम सहित दे परन्तु जिस 
को मुक्तात्मा अनुभव करता है वह विशुद्ध परिणाम विकार 
रहित है यही विचित्रता है। स्री शब्द पर लोगों को कुछ 
आंश्चय होगा मेरे मित्र ! परमेश्ररके गोणिक नाम पु,ख्री 
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झौर नपु सकलिग तीनों में मिलते हैं । 

यथा-परमात्मा, सरस्वती और ब्रह्म इत्यादि जिस ने 
अपनी शक्ति से समस्त ब्रह्मारड को आच्छादित ओर 
अपने आनन्द से अनुछादित किया हुआ है इस प्रकार से 
उस का नाम ख्रो है। यया-अ्रकांशस्थ सर्वेमणरडल पध्रूव 
केतु के इद गिद चक्र लगाते हैं ठीक इसी प्रकार प्राणि- 
मात्र सुखाभिलापी अद्भुत अनुपम, आश्चर्यस्वरूप आनन्द 
भूष की ओर गति करते हुए भो इस भेदको नहीं जानते। 
अभिमानी स्तब्ध, वोध कराने से भी नहीं मानते । अविद्या- 
धीन होकर वार २ फंपने के लिए स्वयमेव जाल तानते हैं । 
अब मुक्त पुरुष की पूर्वापर व्यवस्था का विचार किया जता है। 

मुक्तिमवाप्य पुनरावतंते नवेति विचारः प्रत॒तेते ॥११०॥ 

मुक्ति को प्राप्त करके आत्मा पुनः कभी संसार में 
आता है अथवा नहीं यह विचार किया जाता है। यद्यपि 
संसार में अनेक मत मतान्‍्तर प्रचलित हैं और उन सब 
में मुक्ति के सिद्धान्त पर भी कुछ न कुछ भेद भी पाया 
जाता है तथापि मुक्ति से लोट कर फिर बन्धन में नहों 
आता यह सब को अभिमत है इस में सव की एकता 
है ओर दर्शनकार जो युक्तिवाद का ही सहारा लेकर चलते 
हैं और प्रमाण सिद्ध बात को मानना ही जिनकी प्रतिज्ञा 
है उन्होंने भी इस विषय पर पूर्शातया प्रकाश नहीं डाला। 
जिस से निर्धारित होकर विवाद जाता रहे । हाँ इतना 
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तो प्रसिद्ध है कि बन्ध और इसका कारण मुक्ति और उस 
के साधन बता कर जिज्ञासु को बन्धन से हटा कर मुक्ति 
तक पहुंचा कर यह कह दिया कि अ्रव नहीं आता। 
केवल यह वचन अपेक्षाकृत होने से सम्प्रति सनन्‍्तोषग्रद नहीं 
हो सकता और न इससे विग्रतिपत्ति ही दूर हो सकती है । 
प्रथम विकल्प-अपेक्षा क्या है ? वर्गीकरण से जीवों 
की संज्ञा तीन प्रकार की हो सकती है | एक तो वह जो 
सकाम कर्मों के करने से तत्फलभोगाथे शरीर का त्याग 
और ग्रहण करते हैं । संसारमें आते जाते ही रहते हैं उन 
को आप्रलयान्त विराम नहीं हैं इसका नाम ही प्रेत्यभाव है। 
द्वितीय विकल्प-जो समस्त प्रलयान्त निद्रावस्था में 
सुषुप्त पुरुष के समान सर्वदुःख से निरभिमान होकर प्रकृति 
में विलीन रहते हैं | सृष्सिससमय उन का उत्थान ईश्वरीय 
नियम से ग्रसुप्त प्रबुद्धधत होता है। इन सब की समाना- 
वसथा तुल्य समय होती है । सृष्टि दशा में इनके कमेभेद 
से सुख दुःख और तत्साधनों में भेद पाया जाता है । 
तृतीय विकल्प-जो संसार की यथार्थ पहिचान से इस 
से छुटकारा पाने के ध्यान से, मुक्ति तत्साधनों के ब्लान 
और अनुष्ठान से प्राप्रश्रीर को त्याग कर देहान्तर का 
ग्रहण नहीं करते वह सदेव जागरूक, ज्ञान प्रकाश से 
युक्त, सांसारिक स्व प्रकार के बन्धनों से मुक्त, स्वच्छन्द 
वृत्ति, स्वाधीन, स्वतन्त्र प्रकृति, यत्र तत्र सर्वत्र विचरते हैं। 
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स्वाधीन को रुकावट कहां ? वह क्‍या उत्तम अवस्था है 
कसा पवित्र स्थान है, किस प्रकार का विचित्र व्याख्यान 
है, अद्भुत है आश्रय है निरूपण करते हुए आनन्द आता 
है आत्म सन्‍्मान जाग जाता है मेरे मित्र ! विचार करें 
कि जिस वस्तु के ध्यान से ही सुख का भान होता है उस 
की प्राप्ति में जो सुख होगा उसका वाणी से केसे विधान 
हो सकता है। मुक्तावस्था भी सव के लिए समान होती है 
उन में किसी प्रकार का भेद नहीं होता है। समान साधन 
झौर तुल्य पुरुषार्थ के फल में एकता होती है यह सवेतंत्र 
सिद्धान्त है | वन्‍्धनगृहीत और प्रकृतिलीन जीवों की 
अपेक्षा से यह कहा गया है कि मुक्तिप्राप्त आत्मा नहीं 
आता । कारण यह है कि मोक्ष कालावधि के अन्‍्तगगंत 
सहस्रों वार सृष्टि और प्रलय होती रहती है। कुछ समयभेद्‌ 
से आने जानेवाले जीव विद्यमान हैं उनके साहचय्ये से यह 
कहना उचित ही था कि मुक्तात्मा अब नहीं आता। 
शाख्र का आशय गम्भीर होता है अतएवं उस ने यह नहीं 
कहा कि कदापि नहीं आता । लोक में ऐसे निदर्शन 
पाये जाते हैं यथा-एक पुरुष कारागार में है उसकी अवधि 
समाप्त हो जानेसे वह छोड़ दिया जाता है तत्काल उसको यह 
तो नहीं कहा जाता कि तुम पुनः अपराध करके कारा- 
गारमें आओगे । यदि कोई कहता है तो अनुचित करता है। 
एक पुरुष रोगग्रस्त है वेद्य उसको उपचार से स्वस्थ करदेता 
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है । उसके कत्तव्य की यहां पर ही समाप्ति है वह यह नहीं 
कहेगा कि जब फिर तुम रोगी होगे तब में पुनः तुम्हारा 
उपकार करू'गा यदि कहता तो अयुक्त है। ठीक इसीप्रकार 
जीवात्मा बन्धन में है। शात्र अपने शासन के द्वाराबन्धन 
से छुडा कर यह कह देता है कि अब तू संसार में नहीं 
आता । यहां पर ही शाख्रका अधिकार समाप्त हो जाता 
है। देश काल वस्तु स्वरूप का ज्ञापकशाश्र इस अयुक्त 
वचन को क्यों कहता कि तुम फिर बन्धन में पड़ोगे। कल्प 
या ब्रह्म चक्र की आयु शतवर्षीय है। वर्ष के तीन सो साठ 
दिन होते हैं उस के एक दिन में सृष्टि और रात्रि में प्रलय 
होती रहती है इस प्रकार छत्तीस हजार वार सृष्टि और 
प्रलयके पश्चात्‌ यह कल्प समाप्त होजाता है मुक्तिकी अवधि 
भी यहां पर समाप्त होती है प्रलय और सृष्टि की अवधि 
चार २ अबे वर्ष की होने से समय आठ अबे वर्ष का होता 
है । अब ३६ हजार को ८ अबंसे गुणा करने पर जो फल 
होगा वह मुक्ति और ब्रह्मचक्र की आयु का समय जान 
लेना चाहिए। अतएव यह ठीक जान पड़ता है कि बद्ध 
जीवों का तो अविराम शरीर के साथ संयोग वियोग होता 
ही रहता है और प्रकृतिलीन प्रलयान्त सृष्टि समय पृ्षेकर्म 
योगात्‌ देह धारी हो जाते हैं और मुक्तात्मा कल्पारम्भ 
में आ जाते हैं । इस का नाम परान्तकाल भी है। इस 
के दो भेद हैं एक तो जब आत्मा मोश् साधन सम्पन्न 
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होकर उपात्त शरीर को त्याग देता है तव जन्म मरणा प्रवाह 
की समाप्ति हो जाने से इसका नाम भी परान्तकाल है। 
दूसरा उपयु कत कल्प कालावधि जिस में मुक्तात्मा होकर 
आनन्द में रहता है उसकी समाप्तिकी भी परान्त संज्ञा है। 

ननु क्या मुक्ति समय की अवधि के समान उस का 
आनन्द भी कुछ २ न्यून होता जाता है ? उत्तर-नहीं। 
कालविधानत्वे 5पि मुक्तिखुखं न क्रमाकाक्षी लोकवत्‌ ॥१११॥ 

काल का विधान होने पर भी मोक्ष सुख को एक रस 
रहने से क्रम की अपेक्षा नहीं है उस में कदापि न्‍्यूनाधिक 
भाव नहीं आता यह ही विचित्रता है । लोकमें ऐसे उदाहरण 
मिलते हैं । प्रथम स॒षुप्ति अवस्था-मनुष्य जब सो जाता है 
तब उत्थान काल तक उसकी समान दशा है कालक्रम तो 
विद्यमान है पर सुषुप्ति के स्वरूपमें कोई भेद नहीं आता। 
इस हेतु से तो इसको समवर्ती कहा है और यही कारण है 
कि सुषुप्ति का एक घंटा ओर वर्ष अथवा जितना भी नन्‍्यू- 
नाधिक मानों तुल्य होता है और जितने सुषुप्त होंगे वह 
सब समान गति में होंगे । 

द्वितीय घटिका यन्त्र आपके सामने है। जब चोबीस 
घरणटे के लिए उसमें चावी लगा दी जाती है तब वह 
अन्ततक एक जेसी गतिमें रहती है। क्या कोई बता सकता 
है कि यन्त्र की सुई ने पहले घंटे का सफर जितनी देर में 
किया है पश्चात्‌ अन्त तक क्रमशः कुछ २ न्यून होता गया । 
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नहीं समरस रहा है । यह कालक्रम परिणाम प्राकृतिक 
पदार्थों में तीव्र या मन्दगति से भली भांति प्रतीत होता 
है वस्तुमेद इसका भेदक है यथा वाल, युवा और वृद्ध सब 
अपने हाथ से साहँ तीन हाथ के होते है नित्य पदाथों 
में इसका कोई भी प्रभाव नहीं है सम्प्रति आत्मा में जो 
इसकी प्रतीति होरही है उसका कारण शरौर संयोग ही है 
वास्तव में नहीं । मुक्तावस्था में आत्मा किसी भी प्राकृत 
पदार्थ का संयोगी नहीं है अतएवं कालक्रम का तो अभाव 
है और परमात्मा का सहचारी है। आनन्द परमेश्वर का 
स्वरूप है इसलिए मुक्त आत्मा के आनन्द में क्रमशः हास 
मानने से परमेश्रर को परिणामी मानना पड़ेगा जो सर्वथा 
युक्तिविरुद्ध वेदादि सच्छाख्र असिद्ध है इस कारण से यह 
सिद्ध होता है कि विदेहमुक्तिप्राप्त समय से लेकर अन्त तक 
मुक्‍्तात्मा का सुख समान ही रहता है । 

द्वितीय विकल्प-जब मुक्ति से पुनरावृत्ति होती ही है 
तव इसको प्राप्त करने में किसी को भी रुचि न होगी और 
इसका नाम मुक्ति नहीं हो सकता है- 

पुनरावृत्तावपि कष्टनिवारणाय लोके प्रवृत्तिदर्शनात्‌ ॥११२॥ 

उपयु क्त कथन युक्तियुकत प्रतीत नहीं होता है कि 
मुक्ति से पुनरावृत्ति का सिद्धान्त जनप्रवृत्ति को उस ओर 
यत्ञ करने से रोक देगा जिससे अनर्थोत्पत्ति ओर अथे की 
हानि होगी । कदापि नहीं, पुनरावृत्ति के होने पर भी कष्ट 
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निवारणाथ लोक में प्रवृत्ति के देखने से मुक्ति से पुनरावृत्ति 
सिद्ध सिद्धान्त जान पड़ता है । 

प्रथम-मनुष्य दिन में काय करने के पश्चात्‌ शयन 
करता है क्या उसका कभी ऐसा विचार हुआ है कि अंत 
में जव॒पुनः जागना ही है तो ऐसे शयनसे क्‍या 
लाभ ? कभी नहीं जागनेके कथ्कों दूर करनेके लिएउसको 
सोनाही चाहिए । यह अनिवार्य है हटानेसे नहीं हटता है । 

द्वितीय-कार्यवशात्‌ मनुष्य गृह से विदेश जाता है 
ओर कुछ काल के पश्चात्‌ स्वस्थान को लौट आता है क्या 
वह कभी यह सोचता है कि जब पुनः ग्रह को ही लोट 
आना है तो विदेश गमन व्यथं ही है यद संकल्प छोड़ देना 
चाहिए । ऐसा नहीं होता है जाना ही पड़ता है । 

तृतीय-मनुष्य प्राप्तृव्य स्थान पर पहुंचने के लिए मागे 
में चलता हुआ अल्प समय के लिए विराम करता है क्या 
उसको कभी यह विचार हुआ कि जब अन्त को चलना ही 
है तो इस बेठने के लिए यत्र करना व्यथ है? नहीं, करना 
ही पड़ेगा यह नियम टल नहीं सकता । 

चतुरथं-जलपान से मनुष्य तृषा को हटाता है और 
क्षपा के खेद को हटाने लिए भोजन को बनाता है क्‍या 
इसके विचार में कभी यह नियम काम करता हुआ देखां 
जाता है कि जब फिर तृपाने आ सताना है ओर शक्षुधाने 
भी कष्ट पहुंचाना है तो यह जल पीने और भोजन बनाने 
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का परिश्रम व्यर्थ है निष्फल है न करना चाहिए | ऐसा 
नियम संसार में चालू नहीं हो सकता । 

पंचम-जन्मके कुछ समय पश्चात्‌ मरण अवश्यम्भावी 
है यह सव को सामान्य या विशेषरूप से ज्ञान है इस को 
जानते हुए भी किसी के मन में यह तो कभी नहीं आता 
कि ऐसे जीवन की जिस का अन्त मृत्यु है रक्षा करने को 
कोई आवश्यकता नहीं। यह मर्यादा कभी भो प्रचलित नहीं 
हो सकती। इसके विपरीत समस्त प्राणी जीवन रक्षार्थ य् 
करते हुए देखे जाते है। हां ऐसे भी कई एक मनुष्य 
देखे जाते हैं नो अपने प्राणों को त्याग देते हैं परन्तु शांत्र 
इस को अनुचित कम बताता है आत्महत्या न करनी 
चाहिए यह सिखाता है। जो पुरुष मरने पर तुल जाता हैं 
वह किसी ऐसी गहरी चोट से चोटीला होकर जब उस के 
दूर करने और मिटाने का कोई उषाय नहीं देखता है तो 
अपने आप को हत कर देता है। यह समझ से कार्य कर 
रहा है या वेसमझी से इसकी जांच तो कठिन है परन्तु यह 
सिद्ध है कि वह यथामति दुःखसे वचने का उपाय करता है। 

अब पाठक विचार करें कि जब सांसारिक कष्ट को 
अल्प समय तक मिटाने और सुख के निकट जाने के निमित्त 
पुरुष यथाशक्ति प्रयल करता ही रहता है तो इस दृष्टि सृष्टि- 
वाद के अनुसार अतिदीघेतम मुक्तिसमय के लिए पुरुष 
यतल्वान्‌ न होगा । उसकी प्राप्ति में उदासीनता पुरुष प्रवृत्ति 
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में मन्दता हो जावेगी यह कहना केवल वालबुद्धि का ही परिचय 
देना है। मुक्ति को शात्र नित्य बताता है अतएव पुनरावृत्ति 
में नित्यत्व की हॉनि होगी और शाखत्र की आज्ञा का भंग। 

महाकालविधोन श्रवणात्‌ न दोषायत्नमिति ॥११३॥ 

मुक्ति समय का विधान अति प्रचुर,दीधे समय श्रवण 
से उपयु क्त दोष नहीं आ सकते । अल्प काल में संकोच अव- 
श्य ही होता है। यथा किसी धनी पुरुष के यहां बालक 
उत्पन्न हुआ आयु का विधाता परमात्मा है ओर यथाथ में 
वह ह्ली इस का ज्ञाता है अन्य कोई भी नहीं जान सकता। 
किन्तु आज कल के ज्योतििंद भी आयु का समय वताते 
आर जन्मपत्रिका बनाते हैं । यह प्रपंच केवल उन की 
आजीविका के निमित्त ही फेला हुआ है।अन्‍्य देशों में भी 
इसका कुछ २ प्रभाव है परन्तु भारतीय जनता अधिकांश 
में इस जाल में फंसी है अब इस का प्रकाश साधारण विद्या 
के अधिक हो जानेसे कुछ मन्द्सा पड़ गया है। आर्यसमाज ने 
इन अधूरे विचारों को जो आन्ति का बीज थे अपने उपदेश 
द्वारा हटाने का बड़ा ही प्रयत्न किया है यह वात प्रसंगागत 
कही गई है । यदि अभिनव जातबालक की आयु को 
१०-२०-३० वर्ष वह बतावे तब माता पिता को छुनकर 
खेद और संकोच होता यह प्रत्यक्ष है परन्तु यदि वह बतादे 
कि इस बालक की आयु शतवर्ष से भी अधिक होगी इस 
श्रवरा से माता पिताको प्रसन्नता होती है आह्वद से द्रव्य 
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वितरण करते हैं और वालक दीप जीवी है यह सबको सुनाते है । 

अब पाठक विचार करे कि क्‍या यह वालक सदेव 
के लिए संसार में आया है, कदापि नहीं। शतवर्ष आयु के 
सुनते ही न उनको खेद ही है ओर न किसी प्रकार का 
संकोच । कारण यही है कि समय की इयत्ता बड़ी है। 
यदि कोई वेद्य नवयुवक धनी के रोग को हटा कर तत्काल 
उसको स्वस्थ करदे परन्तु साथ ही यह भी बता दे कि यह 
रोग तुमको आगामी वर्ष इसी मासमें आ धेरेगा। यह सुन 
कर तो उसको कष्ट होता है पथ्य से रहता है, उदासीन है 
और मन प्रसन्न नहीं है। परन्तु यदि वेद्य यह कह दे कि 
अब तुमको यह रोग आजीवन नहीं होगा तव यह सुनकर 
प्रफुल्लित मन होजाता है दोड़ता है, खेलता और खाता 
है किसी प्रकार का भी आघात मन में नहीं आता । 
उत्पद्यमान वालक और इस नीरोग युवक को संसार से तो 
कभी जाना और मृत्यु की चोट में आना ही होगा परन्तु 
इस खेद को विस्मरण करने का निमित्त काल की महत्ता 
ही है अन्य कोई नहीं है। अतएव मोक्ष के महाकाल के 
पश्चात्‌ पुनरावृत्ति कुछ संकोच को उत्पन्न करती और ग्लानि 
को लाती है यह कथन किसी प्रकार भी सुचारु नहीं हो 
सकता है संसार मर्यादा इसकी द्योतक है । 

जहां शासत्र मुक्ति को नित्य बताता है वहां नित्य शुद्ध 
बुद्ध, मुक्त स्वभाव परमात्मा के स्वरूप का निरूपण करता 
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है | सांख्यशाख में यह विशेषण पुरुष जीवात्मा के लिए 
भी आते हैं परन्तु वहां प्रकृति के संयोग से दुःख का 
आझाविर्भाव होकर इनका तिरोभाव सा होना बताया है जो 
एकदेशी अल्पन्ञ का धममं है। अध्यासवशात्‌ उसमें दुःख कौ 
उत्पत्ति है। सुयल्वान्‌ उस वन्धन से पृथक होकर मुक्तिपद्‌ 
प्राप्ति का अधिकारी होता है अथवा अधिकारी होकर मुक्ति 
पद को प्राप्त करता है। परमात्मा व्यापक, सर्वज्ञ सर्वेथा 
अध्यासरहित होने से नित्य, मुक्ति का उसके स्वरूप के 
साथ सम्बन्ध है । जीवात्मा तो अविद्या अन्तराय को हटा 
कर प्रकृति से पीछा छुड़ा कर परमात्मा के मेल में जाकर 
मुक्त कहलाता है यथाथ में नहीं | अतणव यह कथन “कि 
मुक्त जीव कदापि नहीं आता” सत्य नहीं है । 
शाध््रस्य अनर्थवोधकत्वम्‌ ॥११७॥ 

यदि मुक्ति से अपुनरावृत्ति ही आपको स्वीकार है तो 
शाखर अनर्थ का वोधक और विपरीत विचार का प्रसारक 
होकर किसी भी विचारशील के आदर का स्थान न रहेगा । 

प्रथम विचार-बन्धन में जकई हुए जीवात्वा को 
अनेक साधन वता कर, रुकावट को हटा कर मुक्ति ग्राप् 
करने का शाख्र बड़ी सुन्दर रीति से शासन करता है । 

ननु-यह बन्धन यदि जीवात्मा के स्वरूप में अनादि 
काल से विद्यमान है तव तो सहखशः उपदेश करने से भी 
इसका नाश नहीं हो सकता । कारण यह है कि नित्य 
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सम्बन्ध यावद्द्र॒व्यभावी और अनपायी होता है अ्तएव 
एक के विनाश में दूसरे का नाश अवश्यम्भावी है। ऐसे 
प्रसंग में जब जीवात्मा ही न रहा तो शात्र पुनः मुक्ति का 
उपदेश किस के लिए करता है। यह तो वस्त्र को नाश 
करके उसकी मलिनता को दूर करने के समान बात है। 
इस से तो शास्रका सन्‍्माग प्रद्शकृत हे स्थान में प्रता- 
रकत्व सिद्ध होता है जो सर्वेथा अयुक्त है । अ्रविद्या,अज्ञान 
अविवेक को ही शास्त्र वन्धन बताता हैं यह पूर्व में कहा 
गया है इस के संयोग का हटाना ही आत्मा का मुक्त हो 
जाना है | यह संयोग यदि आदि है तो यल करने से इस 
का नाश हो सकता है ओर यदि अनादि है तो अनेक 
उपाय और यल करने पर भी दूर नहीं हो सकता । अ्रत- 
एवं अविद्यायोग से पूष॑ जीवात्मा वन्धनरहित मुक्तावस्था 
में था। ठीक यहां पर शाख्र को सफलता है। यथा जागृत 
अवस्था से पूवे शयन था और निद्रावस्था से उत्तर जागरण 
होता है । जागना और सोना आदि अन्त सहित होने पर 
भी इस के पूर्वापर का सम्बन्ध अनादि है । अतणएव वह 
कदापि दूर नहीं हो सकता और न शास्त्र इस के दूर 
करने का उपाय ही बताता है। 

पाठक विचार करें कि जो सदेव जागरूक हैं वह कभी 
निद्रावस्था में नहीं जाता जेसे परमात्मा, और जो सर्वदा 
निद्रावस्था में है वह जड़ प्रकृति है व जीवात्मा की दोनों 
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ग्रतस्थाएं हैं कभी प्रकृति के संयोग से अविद्या में सोता 
या वन्धन में आंता है और कभी परमात्मा के मेल से 
विद्या में जागता या मुक्त होजाता है यह प्रवाह अनादि है। 

द्वितीय विचार-जो पुरुष संसार में वत्तमान हैं उनमें 
से कदापि कोई मुक्त नहीं हुआ और जो मुक्ति प्राप्त हैं उन 
में से कभी कोई आया नहीं; न तो स्वयं किसी ने उस 
पदको अनुभव किया है और न किसी अनुभावक ने आकर 
ही बताया है यह आपका सिद्धान्त है इसके विपरीत मानने 
में हानि है। ऐसी अवस्था में मोशके संस्कारों का अन्तः 
करण में उद्भव केसे हुआ? इसका कोई भी निमित्त तो होना 
चाहिंए। यथा मृत्यु के भय से मनुष्य को त्रास होता है 
जिस से सिद्ध होता है कि इस ने या तो स्वयं मृत्यु के 
ग्राधात को सहा है अथवा अन्य प्राणियों को मृत्यु के 
समय कष्टमय देखा है अतएव उसके मन में भय जागृत हो 
जाता है।यह ठीक है होना हो चाहिए परन्तु इसके विपरीत 
यह कैसी अनौखी वात है कि जिसने स्वयं मृत्यु के क्लेश 
को कभी जाना नहीं और न कभी किसी को मरते तथा 
दुःख पाते हुए ही देखा है उसके लिए शाख्र का शासन 
कैसे उपयोगी हो सकता है इस प्रकार तो शासत्र हास्यास्पद 
बन जावेगा । देखने में भी यह आरहा है कि सवप्रकारसे 
शासत्र की प्रवृत्ति और उसका तात्पय आत्मसाक्षात्कार द्वारा 
मुक्ति में है फिर इसकी व्यवस्था क्या होगी ? या तो शासत्र 
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का मिथ्यात्र सिद्ध होगा या मुक्ति के प्रलोभन द्वारा संसार 
की मर्यादा को साध्वी बनाने में यलवान होगा । कारण 
यह है कि मुक्ति के साधन जो शास्त्र बता रहा है उनके 
ठीक प्रचलित होजाने से मनुष्य समाज सरलता में जाकर 
अकारण किसी के दुःख का कारण नहीं वनता । अथवा 
अविद्या बन्धन गृहीत आत्मा को सत्य उपाय बता कर 
मुक्ति मांगे का दशन कराना मात्र ही शास्त्र का अधिकार 
होगा, यत्र करना या न करना इसकी इच्छा पर निभर है 
शास्त्र वालात्कार से किसीको इस ओर नहीं झुका सकता। 
यह तो उदासीन है अतणव मुक्ति से लौटकर आना बताना 
शास्त्र के अधिकार में नहीं है । 

ननु-यदि मुक्ति से अपुनरावृत्ति का सिद्धान्त विचाराथे 
मान भी लिया जावे तो अनुभूत विषय के विना संस्कार 
जन्य स्मृति की उत्पत्ति माननी पड़ेगी जिस से शास्नसिद्धान्त 
का विलोप ओर प्रत्यक्षका कोप होगा। अतएव यह सिद्धान्त 
कि न तो आत्मा पहिले कभी मुक्त भोगभागी हुआ है और 
नअर॒ष्ट पूर्व मोक्षको प्राप्त करके पुनः कभी वन्धनमें आया है, 
नेत्र हीन पुरुष को आकाश के द्वारा मागे दशने के तुल्य 
होकर किसी भी विचारशील को अभिमत न होगा । 

अब मुक्ति से अपुनरावृत्तिवादी को यह बताना चाहिए 
कि मनुष्यमात्र को कचित्‌ कदाचित्‌ कर्थंचित किसी खेद 
से खिन्न अ्रथवा सत्संग विचार से मनोवृत्ति संसार श्‌ खला 
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से भिन्न होकर इस प्रकार के संस्कारों का कैसे ध्यान श्राता 
है ? कि इस संसार सागरसे पार होनेका कोई यत्र करना 
चाहिए, संसार में कष्ट वाहल्य है, जन्म, जरा, मरणादि 
व्याधि का कष्ट साथ देता ही रहता है इस के दूर करने 
का उपाय करना ही मनुष्य का मुख्य कत्तेव्य है; आहार 
विषय वासनादि तो जीव को सर्वत्र प्राप्त है केवल इन में 
फंस कर जीवन को विताने से मनुष्य अपने उद्देश्य से दूर 
हट जाता है। यह सत्यही है कि जो प्रधान कार्य को त्याग 
कर अप्रधान में संलग्न हो जाता है। वह बुद्धिमान, विचार- 
शील नहीं होता । में कहां से आया हूं ? कहाँ जाऊंगा ? 
इस विषय में स्वाधीन या पराधीन हूं किस प्रकार निश्यय 
हो, मृत्युका त्रास सामने आते ही वल वुद्धि का हास होने 
लगता है। इस आधातको सब सहते हुए विवश हैं यह सब 
मुख से कहते जाते हैं, जितना कोई संसार में सुख भोग 
भागी होगा उस को उतना ही यह नियम भयानक जान 
पड़ता है इत्याकारक विचारों के आते ही कोई जिस का 
हृदय पुणय संस्कारों से मृदु, कोमल होता है नेत्रों से आंसू 
बहाता है। में कोन हूं ? कहां हूं? तात्कालिक अपनी सुध 
बुध को भूल जाता है । किस प्रकार निस्तार, जन्म मरण 
बन्धन से उद्धार, संसार सागर से वेड़ा पार हो । मोक्ष से 
अपुनरावृत्ति मानने वाले को इसका यथाथ उत्तर देना होगा। 
उपयु क्त विचार सव के अन्तःकरण में उदय होते हैं कोई 
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उन को अनुभव में लाता है और कोई भूल जाता है, 
कोई उनका है व्याख्यान कर सकता और कोई इस विषय 
में असमथ है परन्तु इनका प्रादुर्भाव अवश्यंभावी है। यथार्थ 
उत्तर न मिलने से अ्रपुनरावृत्ति का सिद्धान्त स्थिर नहीं हो 
सकता | सिद्धान्त में यह बात सिद्ध है कि जब कभी आत्मा 
को मोक्षपद प्राप्त होता है तव मनुष्य शरीरका ही द्वार इस 
में सहकारी कारण वनता है इसी निमित्त से इस में मोक्ष 
का स्मरण और उसको प्राप्तिके साधनोंका ध्यान गाता है 
अन्य कोई भी शरीर इस विचार के लिए उपयोगी सिद्ध 
नहीं होसकता । परमेश्वर की माया इसको भुलाती, सृष्टि 
की रचना वार वार प्रलोभन में फंसाती और विषय वासना 
समझदार को भी बलात्कार आ सताती है। मोक्षोपयोगी 
मनुष्यशरीरको प्राप्त करके भी यथाथ मतिका उदय न होना, 
अन्त तक मोहनिद्रामें ही सोना, अमूल्य रलको पाकर व्यर्थ 
खोना, प्राप्तव्यस्थान के समीप जाकर पीछे लौट आना, जिस 
का्यकों करनां था उसको न करके व्यथ बातों में समय को 
बिताना और अन्त समय में पछताना फिर कुछ हाथ न 
आना ही होता है।अतएव मनुष्य को सावधान होकरसंसार 
में गति करनी चाहिए | इस आवान्तर आलापको छोड़ 
कर फिर प्रकृतविषय का अनुसरण किया जाता है। 
ननु-यदि मुक्ति से पुनरावृत्ति होती है तव इसका कोई 
निमित्त होना चाहिए यह ठीक है परन्तु इसका वोध तब हो 
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सकता है यदि प्रथम मुक्ति प्राप्तिके कारणका ज्ञान होजावे । 
जानपूर्वऊ निष्कामकर्मणां फल मोक्ष: ॥११५॥ 

ज्ञान सहकारी निष्काम कर्मों का फल मोक्ष होता है 
केवल ज्ञान अयवा कर्म मोक्षप्राप्ति का साधन नहीं बन 
सकता । यथा किसी को यह तो ज्ञान है कि अमुक स्थान 
का यही मार्ग है परन्तु साउधान हो कर चलता नहीं, 
दूसरा सन्‍्मार्ग को भूलकर गति करता है यह दोनों प्राप्तव्य 
स्थान को प्राप्त नहीं कर सकते । कारण यह है कि ज्ञान 
कमेहीन होने से निष्फल ओर कमे ज्ञानशुन्य होने से विफल 
होरहां है । सफलता उसको होगी जो ज्ञान सहचारी प्रयत्र 
करने में यत्रवान होगा। इस लोकअसिद्ध नय का अपवाद 
नहीं हो सकता । शरीर दर्शन से भी यह सिद्ध हो 
रहा है कि विधाता ने ज्ञान ओर कम सहकारी इन्द्रियों 
का ही (जो लोकःयवहार की निर्वाहक हैं) विधान किया 
है ओर न्याय सिद्धान्त में ज्ञान और प्रयत्न को आत्मा 
का सहचारी सर्वोत्तम गुग बताया है, इन दोनों के सुमेल 
से लोकयात्रा में भ्रमण करता हुआ पुरुष दुःख से वचता 
श्र सुख को प्राप्त करता है। यह व्यवस्था अपरज्ञान और 
अपरकर्म की है अपरज्ञान में न्‍्यूनाधिक भाव होता है 
और अपर कर्म में सकामता होती है परज्ञान समान और 
परकम निष्काम होता है । प्रथम तारतम्य से लोकिक 
सुखोत्पादक है दूसरा समानता से मोक्ष का सम्प्रापक है, 
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सांसारिक सुख अपेक्षाकृत होने से तुल्यता से विहीन है और 
मोक्षसुख निरपेक्ष होने से नित्य नवीन है । सकाम और 
निष्काम यह दोनों विशेष्यरूप कर्मके विशेषण हैं विशेष्य 
विशेषण और इन दोनों के सम्बन्ध का नाम ही विशिष्ट 
है एक के अभाव से दूसरे का अभाव स्वयं सिद्ध है। यहां 
पर मोक्ष सिद्धि का हेतु भूत निष्काम कर्म विद्यमान है, 
जिस प्रकार निष्काम कमे का विशेषण है तथेव निष्काम 
कम ज्ञानपूवेंक इस विशेष्ययद का विशेषणा है| निष्कर्ष यह 
है कि ज्ञान पूवक निष्काम कर्म का फल मोक्ष है केवल 
कम का फल मोक्ष नहीं है उसकी शक्ति तो जन्म, मरण, 
सुख, दुःख, प्रवाह में पतन करने की ही है कमेकी तात्का- 
लिक उत्पन्न करने वाली उपरोक्त शक्ति को ज्ञानप्रकाश 
क्षीण, वलहीन वना देता है। यह सत्य है परन्तु इससे कर्म का 
अत्यन्ताभाव तो नहीं हुआ केवल इसके पुरुषार्थ से इतना 
भेद हुआ कि जिज्ञासु ने उत्तमाधिकार प्राप्त करके जन्म 
मरण के प्रवाह के निमित्तभूतकम को मोक्षवन्ध का कारण 
बना लिया है यह इसकी वुद्धिमत्ता हे इसने मनुष्यजन्म 
से यथांथ लाभ उठाया है। स्थूल दर्शी वाह्यवृत्ति और कुप्र- 
वृत्ति वाले मनुष्यों के विचार का विषय नहीं हो सकता। 
यद्यपि शुभकर्मों की अपेक्षा अशुभकर्मा मन्द कहलाते हैं 
परन्तु मोक्षप्राप्ति के हेतुभूत निष्काम कर्मों के समक्ष इनकी 
भी संज्ञा मन्द ही मानो जाती है। यथा एक मनुष्य को 
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किसी वस्तु की इच्छा तो है पर उसके पास पूर्ति का साधन 
नहीं । यह इच्छाविधात से दुःखी है, द्वितीय इच्छापूर्ति 
के साधन सहित होने से सुखी है। किन्तु जिस वीतराग 
पुरुष को इच्छा ही नहीं है तदपेक्षा यह भी दुःखी ही माना 
जाता है कारण यह है कि इसको साध्यसिद्धि के निमित्त - 
भूत साधन को सम्पादन करने में श्रम और उस में आने 
वाली बाधाओं को परिश्रम से हटाना पड़ता है अतएव यह 
खेद से विरत कभी नहीं हो सकता । यह दृष्टचर सिद्धांत 
है कि समस्त संसार और तत्रस्थ पदार्थ परिणामी होने 
से समरस कदापि नहीं रहते हैं । 

अब विचार यह है कि निष्काम विशेषण और कर्म 
विशेष्य का कर्ता जीवात्मा के साथ कोई सम्बन्ध तो होना 
चाहिए, सर्वथा सम्बन्धविहीन होने से मोक्षफल किस का 
माना जावेगा । फल की विद्यमानता में उसके कारण का 
स्वेथधा अभाव कहना तो युक्त प्रतीत नहीं होता । ज्ञान 
से सकामकर्म निष्कामता के रूप में बदल गया है इस 
लिए तो कहना पड़ता है कि निष्कामता में सकामता का 
सूक्ष्मांश विद्यमान है विना उसके स्थूल हुए वह जन्म का 
कारण नहीं वन सकता है उसको समय की प्रतीक्षा है। 
जैसे बीज भूमि में गिर कर अपने स्वरूप को खो देता है। 
यदि उसका स्वेथा अभाव ही हो जावे तो पुनः अन्त में 
बीज केसे बनेगा ? यह एकदेशी दृश्न्त एक अंश का पोषक 
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ओर अन्य अंश का विधातक है । किसी बीज को अश्रप्नि 
से जलाकर या पानी में गला कर क्षेत्र में डाल दो वह 
अंकुर को उत्पन्न नहीं करेगा। परन्तु रसायन के प्रकार में 
जाकर कोई वीज ५० वर्ष, कोई १०० वर्ष और कोई न्यू- 
नाधिक समय के पश्चात्‌ अंकुर की उत्पत्ति का कारण बन 
जावेगा । इसी मारे से क्षेत्रत्थ बीजों को खाद्यवल पहुंचता 
है | ठीक इसी प्रकार सकाम कम ज्ञानाओ्रि से जल गए हों 
या उस से निर्बेल होगए हों समय आने पर सबल होकर 
जन्म के निमित्त हो जाएंगे। अब जेसे प्रकृति समस्त कारये 
वगे और उस के उत्पत्ति प्रकार को अपने गर्भ में लेकर 
कालान्तर में इस आश्चर्यरूप कार्य को निकाल देती है इसी 
प्रकार मुक्तात्मा के निष्कामकर्म सकामता में आकर जन्म 
के निमित्त हो जाते हैं | परमात्मा का ज्ञान इस विषय में 
विशेष काम करता है। जो सुख दुःख को अनुभव करता, 
विपरीत ज्ञान से वन्धन में आता और ततज्ञान से मोक्ष 
में जाता है उसका परिमाण क्या है ? 
परिमाणन्यु परंसृक््मत्‌ ॥ ११६ ॥ 

सक््म, मध्यम और महत्परिमाण के विधान से संदेह 
उत्पन्न होता है कि इन तीनों में से जीवात्मा का परिमाण 
क्या है ? हरवदी्ध को अपेक्षाकृत होने से इन तीनों के 
अन्तगंत ही जान लेना चाहिए । परीक्षा-मध्यमपरिमाण 
संयोगज, अपेक्षाकृत होने से सावयव तारतम्यता भावसहित 
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होता है । जीवात्मा उत्पत्ति विनाशशुन्य होने से संयोगी, 
निरवयव होने से अवयवी ओर समान समतुल्य होने से 
निरपेक्ष, नहीं ओर अपरिणामी होने से सवेदा सवेथा मध्यम 
परिमाणविहीन है अतएव मध्यमपरिमाण संज्ञा का संत्ञी 
नहीं हो सकता । प्ृरथिव्यादि समस्त प्रपञ»च इन्द्रियग्राह्म 
होने से मध्यमपरिमाण भागी है संयोग से वृद्धि में जाता 
हुआ अन्त्यावयवी पृथिवी पर्य्यन्त और विभाग से हासा- 
भिमुख होता हुआ अन्त्यावयव परमाणु में विराम को पाता 
है इस कारण से ही परमाणु को विकल विभागकला कहा 
जाता है। मध्यम परिमाणविशिष्ट वस्तु उत्पत्ति सहित होने 
से विनाश रहित कदापि नहीं हो सकती, उसका कलेवर 
प्रतिक्षण परिवर्त्तन में ही रहता है जो वस्तु संयोग से प्रादु- 
भाँव में आतो है और वह विभाग से तिरो भाव में जाती 
है यह क्रम अनपायी, मन्द, मध्यम और तीत्रगति का सहायी 
होने से कचित कदाचित्‌ प्रतीति का विषय नहीं होता 
और कभी स्फुट प्रत्यक्ष में आता है। जो वस्तु स्वरूप से 
नित्य निरवयव है वह सावयव वस्तु के समान वृद्धि हास 
को प्राप्त नहीं होती यही दोनोंमें भेद है। अब यदि आत्मा 
को मध्यम परिमाण वाला माना जाये तो संकोच ओर 
विकाश के साथ २ उसके स्वरूप का नाश स्वीकार करना 
ही होगा | पिपीलिका के शरीर में आत्मा का हास और 
मनुष्यादि के शरोर में उसका विकाश होगा । यह प्राकृतिक 
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वस्तु का नियम चेतन स्वभाव वस्तु पर लागू नहीं हो सकता। 
ऐसी दशा में देह ओर देही की पहचान कर्ता, कर्म और 
तत्फल का ज्ञान भी न होगा । अतएवं आत्मा मध्यम 
परिमाण वाला है यह देहात्मवादीका पारिभाषिक शब्द सिद्ध 
होता है इसका विवरण देहात्मवाद में किया गया। मध्यम 
परिमाण मानने में इस प्रकार के दोषों का उदय होता है । 
तद्‌ नस्यत्यात्‌ भोक्षा भावभंगप्र खंगात्‌ ॥ ११७॥ 

संकोच विकाश अन्तःकरणा वा सूक्ष्म शरीर का धर्म 

होने से आत्मा में यह नियम लागू नहीं हो सकता प्रकृति 
का यह प्रथम कार्य स्थूल शरीर के प्रसार का निमित्त है । 
प्रलयावस्था में इसका विलय तत्कारण प्रकृति में हो जाता 
है आत्मा को मध्यम पारेमाण मानने में नित्यत्व की हानि 
और जड़त्वापत्ति दोष से मोशभोग भागी कोई पदाथ्थ नहीं 
रहता है और कृत कम का कर्ता के साथ सम्बन्ध होने से 
ही फलावाप्ति हो सकती है अन्यथा नहीं। मध्यम परिमाण 
स्वीकार करने में आत्मा स्थिर स्वभाव नहीं रहता, जब 
ज्ञान पूर्वक निष्काम कर्म जिसका परिणाम मोक्ष है उसका 
कोई सम्बन्ध नहीं रहा तो लौकिक सुखादि की तो गति 
ही कहा है ? इस प्रकारकी कल्पना से तो मोक्ष स्वस्क्रूप- 
नाश का प्रसंग सिद्ध होता है जो किसी भी मोक्ष सिद्धा- 
न्ताभिमत पुरुष को इृष्ट न होगा। हो सकता है कि सांसा- 
रिक भर्य्यादा को सुचारु बनाने के निमित्त सुनियमों का 
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पालन किया जावे परन्तु उन नियमों में यथोचितबल 
तभी आ सकता है यदि शरीरातिरिक्त शरीरी आत्मा को 
स्थिर स्वभाव माना जावे । अन्यथा रुचि वेचित्र से चरित्र 
में स्वाथं सिद्धि का मार्ग विस्तृत होकर जनता को उचि- 
तानुचित सुख लिप्पा की ओर झुकाकर अनेक प्रकार के 
उपद्रवों में फंसा देता है। संप्रति जो मनुष्यसमाज स्वार्था- 
भिमुख हो रहा है इसका कारण भी यही है कि देहातिरिक्त 
जीवात्म॒ का यथार्थ ज्ञान और उसका अनुष्ठान नहीं है । 
अतणव जोवात्मा मध्यम परिमाण वाला नहीं है। तो क्‍या 
इसका मठत्परिमाण मानना चाहिए ? उत्तर नहीं- 
खसजातीया । मद्द॒त्परिमाणन्न युक्त' प्रत्य ल|प्रोघात्‌॥ ११८॥ 
समान जाति वाले अनेक पदार्थों का महत्परिमाण 
नहीं हो सकता। यथा आकाश, दिशा और काल यह तीनों 
महत्परिमाण विशिष्ट, स्वरूप से भिन्न और एक एक हैं 
केवल उपचार से इन में भेद की प्रतीति होती है वास्तव 
में नहीं । आकाश एक है परन्तु आरोप से यह लोक व्य- 
वहार हो रहा है कि आकाश के पूर्व की ओर मेघमण्डल 
है ओर पश्चिम की ओर स्वच्छता है ।यथाथ में आकाश 
का कोई ओर छोर नहीं है वह न कभी आंधी से मलिन 
और न वृष्टि से सलिन होता है सदा एकरस समान है। 
दिशा में जो पूर्व पश्चिम का व्यापार हो रहा है वह भी 
अपेक्षाकृत होने से तात्विक नहीं है केवल व्यावहारिक है | 
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कारण यह है कि जो वस्तु पश्चिम की ओर देखी जाती 
है वह अन्य वस्तु की अपेक्षा पूव या उत्तर में हो जाती है। 
यह सब प्रतीति उत्पय्मान वस्तु के विधान में होरही है। 
झतएणव इस में भी समीचीनतया अनेकता का अंश भी 
नहीं है। काल का विचार भी इसी प्रकार जानलेना चाहिए। 
एक पुरुष जो ज्येष्ठ है वह अन्य की अपेक्षा कनिष्ठ देखा 
जाता है भाववरुतु की अपेक्षा से एकत्वकाल में भूत भवि- 
ष्यत का बोध हो रहा है इस के अभाव में इत्याकारक 
प्रतीति नहीं हो सकतो। किचित्‌ विचार दृष्टि से वस्तु भेद 
को मिटा कर काल, दिशा और आकाश का साक्षीरूप से 
विवेचन करें तो इन तीनों में भेद कारक कोई भी रेखा 
सामने नहीं आएगी अतझव यह तीनों पदाथ व्यापक महत्‌ 
परिमाण विशिष्ट हैं । यदि इन प्रत्येक में अनेकता होती 
तो महतपरिमाण का भंग हो जाता । शात्र में प्रकृति के 
सत्वांशमें इनकी गणना की है यह सत्यही है कि उपाधि भेद 
से कोई भी वस्तु स्वरूप से विद्यमान नहीं होती। निश्चय और 
व्यवहार नय इसका द्योतक है अतएव जीवात्मा अनेक श्रौर 
अनन्त होने से महत्परिमाणयुत केसे हो सकते हैं ? 
ननु-शात्र इसको विभु बता रहा है ओर प्रत्येक मत 
वादी को यही अभिमत है इसका निर्वाह केसे होगा ? 
व्यक्ति भदे 5पि जांतों अमेद्दर्शनोव्‌ समोचोनमिति ॥ ११९॥ 
शात्र का शासन तो साधु है जीवात्मा अनेक होनेपर 
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भी उनमें रहने वाला आत्मत्वधर्म एक है इसको लक्ष्य में 
लाकर शात्र संकेत कर रहा है यह उसके कथन की शैली 
है | यथा अनेकों में रहनेवाला अनेकत्व धर्म एक है और 
इसको ही विभु कहते हैं । क्या विचित्र बात है कि अनेक 
एक में जा समाता ओर अनेक एकटरश:्टिमें आता है समस्त 
संसार इसबुद्धिकी तुलापर तुलकर सर्व वादों कोमिटाता है । 
विविधरु भाति खाश्चोरूपणाजुमवतोति विश्वुः ॥ १२०॥ 
जीवात्मा विविध प्रकार के शरीरों में जिनकी गणना 
अत्यन्त ही कठिन है कम फल भोगाथ प्रभुन्याय से जाता 
और साक्षीरूप से उसको अनुभव करता है इस कारण से 
जीवात्मा को विभु कहा गया है व्यापकत्व धम विशिष्टभाव 
से नहीं है । विभु परमात्मा सर्वविश्व का आधार, सर्वज्ञता 
से समस्त प्रप>च का साक्षी महान्‌ है अतएणव वह एक 
अद्वितीय, सजातीय, विजातीय और स्वगतभेदशून्य है । 
जीवात्मा अल्पज्ञता के कारण कम करता हुआ भी भूल तो 
जाता है परन्तु जब ईश्वरीय न्याय व्यवस्था से फल भोगार्थ 
कम का चित्र सामने आता है तब वह स्वयं ही कम कर्त्ता 
ओर साक्षी बन जाता है । यदि यह जीवात्मा विभु होता 
तब परमात्मा के समान महान्‌ और सर्वे ब्रह्मारडकां साक्षी 
होता किन्तु ऐसा नहीं है मध्यम परिमाण स्वीकार करने 
में तो विनथर होने से नित्यत्व की हानि और मंहत्परि- 
माण मानने में जन्म मरण व्यवस्था का भड़ू और एक- 
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त्वापत्ति से अनेकता की हानि और अल्पज्ञता से प्रत्यक्ष 
विरोध का प्रसंग होगा अतएव जीवात्मा का परिमाण 

परमसूक्ष्म ही सिद्ध होता हैं । 

नुनु-सूक्ष्म शब्द से निर्वाह हो सकता था । फिर परमं 
शब्द का प्रयोग किमथे है ? 

पर॑ शब्दस्तु असंगत्वबोधकः ॥ १२१ ॥ 

परं शब्द इस विषय का निर्णायक है कि जीवात्मा 
किसी विभक्ति से विभक्त होकर सूक्ष्मपद को प्राप्त नहीं हुआ 
है यह सदेव स्वरूप से ही असंग है शरीरादिकों के साथ 
जीवात्मा का सहचार केवल अविवेकसे है वास्तव में नहीं । 
अतणएव इस के दूर करने के निमित्त शात्र विवेक विधान 
बता रहा है। परमाणु सूक्ष्म तो इस कारण से माना जाता 
है कि उस का विभाग नहीं होता वह अखंड है किन्तु 
दर यणुक के विभाग से वनता है स्थिरस्वरूप नहीं है। 
जीवात्मा ग्रखणड किसी के विभाग से नहीं बनता है इस 
लिए संयोग विभाग विहीन सदा स्थिर स्वभाव है | परं- 
पंद इसी विषय का प्रकाशक है । 

ननु-यदि परमाणु सक्ष्म है तो उससे सृष्टि की उत्पत्ति 
नहीं हो सकती है- 

परिमाण स्वभाव विरोधात्‌ ॥१२१॥ 

कारण यह है कि परिमाण के स्वभाव में विरोध होने 

से कार्योत्पादक शक्ति जाती रहती है।महत्परिमाण तो एक 
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ही होता है इस लिए वह संयोगी नहीं । मध्यमपरिमाण 
संयोग विभाग भागी अपने से अधिक का उत्पादक 
होता है। अब यदि परमाणु मिलकर अपने से अधिक को 
उत्पन्न करत! है तब उसकी गणना मध्यम परिमाण में होगी 
यदि नहीं तो यथा मध्यम परिमाण मिलकर अधिक हो 
जाता है तथेव परमाणु भी मिल कर पृर्वापेक्षया अधिक 
सूक्ष्म हो जायेंगे । पुनः कार्यवर्ग का स्थूल होकर दृष्टिपथ 
में आना अत्यन्त कठिन हो जायगा | समाधान- 
संयोग वि भागयो घ्तत्समानापत्ति: ॥१२३॥ 

पूर्व परमाणु का परिमाण सूक्ष्म कहा गया है इस में 
मध्यम परिमाण से यह विशेषता है कि मध्यम परिमाण 
विभक्त होकर भी संयोग शून्य कभी नहीं हो सकता । 
परमाणु विभक्त होकर संयोगी नहीं रहता। मध्यम परिमाण 
में संयोग विभाग की समापत्ति है किन्तु परमाणशुर्में नहीं । 
यही दोनों में भेद है । सूक्ष्म परमाणुओं के मेलसे अत्यन्त 
सृक्ष्म होजाने से कार्य की उत्पत्ति नहीं होगी, ऐसा नहीं- 

विभागे संयोगनियमद्शंनात्‌ ॥१२४॥ 

जो वस्तु स्वरूप से सक्ष्म है वह सदा एक रस वनी 
रहती है उसका सृक्ष्मतर भी नाम है वह मेलजोल से पृथक 
है | परमाणु में यह मर्यादा संघटित नहीं है कारण यह 
है कि द्व यणुकके विभागसे परमाणु प्रकट होता है। प्रत्येक 
विभक्त वस्तु में संयोग का नियम देखनेसे यह सिंद्ध होरहा । 
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कि जिसके विभाग से जो प्राप्त होगा उसका संयोग पूरे 
समान हो जावेगा। यह प्रत्यक्ष है कि विभाग न्‍्यूनता और 
संयोग अधिकता की ओर जाता है। प्रत्येक विभाग में 
संयोग और संयोग में विभाग का सूक्ष्मांश विद्यमान होता 
है जो पुनः उनके मिलाने का सहकारी कारण है। दर यण॒ुक 
बटकर परमाणु बना है अतएवं उनका परस्पर मेल द्व यणुक 
को ही बना देगा इस लिए कार्य की उत्पत्ति में कोई बाधा 
नहीं आती । अव प्रश्न यह होता है कि व्यापक आकाश 
परमाणु के अन्तगंत है वा नहीं? यदि है तो एकांश परमाणु 
में खणडत्वापत्ति और यदि नहीं है तब व्यापकत्व की हानि है । 
उभयथा विरोधात सृक्ष्मविचारः ॥१२५॥ 

दोनों प्रकार से विरोध आता है अतएव स्थूल पदार्थों 
की अपेक्षा सक्ष्म पदार्थों का विचार भी सूक्ष्म होता है । 
आकाश, काल, दिशा यह तीनों व्यापक, महत्परिमाण, 
सूक्ष्म अयुत या स्वरूप सिद्ध पदार्थ हैं।पृथिव्यादि वाय्बंत 
स्थूल पदार्थों के परमाणु सूक्ष्म ओर अयुतसिद्ध होते हैं। 
शेष समस्त संसार पञचीकृत मार्ग में जाकर युतसिद्ध स्थूल 
बन जाता है। आकाशादि व्यापक पदाथे काये वर्ग में 
स्वरूप से और सूक्ष्म पदार्थों में अपनी सत्ता से विद्यमान 
होता है। केवल इतना ही भेद है । 

अब विचार यह है कि व्यापक वस्तु की सत्ता किसी 
अन्य वस्तु की सत्ता से स्थूल वस्तु के समान विरोध नहीं 


ु है जोवगति ४७३ 
करती, तत्तुल्यतापत्ति होनेसे अभेद है परन्तु विचार से उस 
का भेद सिद्ध होता है। यथा गणित विद्या के विधान में 
प्रत्येक अंक में विन्दु अपनी सत्ता से समानरूप में विद्यमान 
अंक की सत्ता का पिरोध नहीं करता और कहीं पर विन्दु 
स्वरूप से स्थिर होकर काये का निर्वाहक है विन्दु की सत्ता 
व्यापक है प्रत्येक अंक में विद्यमान और उन से पृथक्‌ 
होकर भी स्वरूव से समान है। व्यापकसत्ता में संकोच 
विकास नहीं होता । अनन्त सूर्य चन्द्रादि पदार्थ आकाश 
में चक्र लगाते हैं उन के आने से आकाश की सत्ता कहीं 
को न जाती है और न उनके जाने से कहीं से आती है 
से पदार्थों को अवकाश देना व्यापक वस्तु का स्वभाव 
होता है। स्थूल पदार्थों में व्यापक वस्तु की स्वरूप से और 
सूक्ष्म पदार्थों में सत्ता से प्रतोति विचार दृष्टि से ही होती 
है। यह सब प्रपंच प्रभु को रचना है अत्यन्त गंभीर है 
अतएव धीर पुरुषों के ही विचार का विषय हो सकता है। 
कार्योत्पत्ति के निमित आकाशादि पदाथ अन्यथासिद्ध 
या स्वयंसिद्ध माने जाते हैं । यथा कुलाल घटनिर्माणाथ 
मृत्तिकाको य्से लाता है इसप्रकार आकाशादिको सम्पादन 
नहीं करता, वह स्रयंसिद्ध कार्य विधानमें सहायक हैं इनके 
विना किसी कार्यकी उत्पत्ति या स्थिरता हो ही नहीं सकती। 

तृतीय विचार-सवव सृष्टि प्रकृति की विकृति या कार्य 
है। उपादान कारण की सत्ता का प्रत्येक कार्य में होना 


४७७३ सन्मागे द्यन 


अवश्यंभावी है यथा मृत्तिका से बने हुए स्व घटादि 
पदार्थों में उसका सद्भाव देखा जाता है इस प्रकार काय 
कारण भाव धारा की संगति सर्वत्र जान लेनी चाहिए। 
सवोंपादान प्रकृति विकृतमार्ग में जाती हुईं स्थूल कार्यान्त 
भूमि प्येनत विराम पाती है। अतएव पूर्व भावपदाथ को 
सत्ता का सदभाव उत्तरोत्तर पदार्थ में होना ही चाहिए। 
यह दृष्ट चर वाद से सिद्ध हो रहा है प्रकृति का सत्वांश 
महत्‌ काय आकाश की सत्ता का सद्भाव रजस्तम प्रधान 
परमाणुओं में होना ही चाहिए । 
चतु५ विचार प्रश्न-क्या परमाणों का भाग होता है, 
या नहीं ? भाग के होने से उनमें लम्बाई चोड़ाई की सत्ता 
चाहे वह कितनी ही हो अवश्य ही है इसके होने से पर- 
माणु के नित्यत्व की हानि होगी | यदि नहीं तो उन का 
परस्पर संयोग केसे होगा ? 
समाधान-अन्तिम भाग का विचार भागी के समान 
नहीं होता । इस कारण से विभक्तांश रहित परमाणु पर 
यह विचार लागू नहीं हो सकता । दीधे, हस्व, ओर और 
छोर पदार्थ के स्थूल गुण हैं परमाणु की दशा में जब वह 
अपने स्वाभाविक गुणों को भी छोड़ देते हैं उस अवस्था में 
स्थूल गुणों का तो कथनही क्या है ।आप विचार करे कि 
जब जलीय परमाणुओं में श्राद्र ता और आग्नेय परमाणुओं 
में उष्णता, वायवीय परमाणुओं में स्पशे गुण नहीं रहता 





ऊोयगसि ड४५ 


तब वहां पर उपयुक्त स्थूल गुणों का विचार युक्तियुक्त 
सिद्ध नहीं होता । स्थूल पदार्थों के भेद के समान तात्का- 
लिक कोई भेद नहीं है इस लिए इस अवस्था का नाम 
समवत्ति है यथा सुधुप्ति । इस समय वेशेषिक दर्शन प्रति- 
पादित विशेष पदार्थ सब को विभक्त करता हुआ सर्वथा 
स्थूलावस्था विहीन बना कर विराम पाता है । यह विश्वेष 
पदार्थ भेदकारक नित्य पदार्थों में ही रहता है । 

प्रश्न-परमाणु का भी विभाग हो सकता है जेसे तीन 
बिन्दु को मिलाकर यदि पुनः उसको मध्य में से काट दे 
तो वीच के बिन्दु के दो भाग हो जाएगे इसके समान तीन 
परमाणु मिलाकर यदि बीच में से विच्छेद कर दंगे तो 
मध्यवरत्ती परमाणु कट जायगा । 

उत्तर-कदापि नहीं। प्रथम तो यह कल्पनामात्र युक्ति 
व्यवहार में नहीं आसकती । कारण यह है कि यदि तीन 
विन्दु को मिलाकर पुनः उसको काटने से बिन्दु का कट 
जान। मानते हो तो इस मन्द विचार से पूर्व विन्दु को विभक्त 
करके क्यों नहीं दिखा देते ? यह नहीं हो सकता है इस 
लिये तो आप क्लिश्कल्पना में जा रहे हैं । 

मेरे मित्र ! जब तीन विन्दु मिल जाते हैं तव वह 
रेखा बन जाती है अब आप रेखा को काटते हैं उस पर 
व्यवहार विन्दु का करते हैं इसलिए तो यह अधूरी कल्पना 
असाध्वी है। ठीक नहीं है । इसी प्रकार तीन परमाणु 


मिलकर तसरेण पूर्वापेक्षया कुछ स्थूलसा हो जाय उस के 
विच्छेद से परमाणु का विभाग केसे हो जायगा। कुछ विचार 
से काम लो तो पता लगेगा कि आपके कथन में कितनी 
विप्रतिपत्ति है। अन्यदपि-जो पदार्थ परस्पर मिलाया 
जाता है विच्छेद करते समय उसका ही विभाग होता है । 
आप विन्दुओं को मिला रहे हैं और विंभक्त करते समय 
अधविन्दु का व्यवहार कर रहे हैं। तीन परमाणुओं को 
मिलाकर आपने त्सरेणु को अपनी कल्पना शक्तिसे बनाया 
अब विभक्ति से अध परमाणुकों व्यवहारमें लातेहों जो सर्वथा 
असंगत है | 


इति जव गति समाप्त 





संसार गाते 
सूलोपादानस्य कार्योन्तपरिणामः सृष्टिः ॥ १५६ ॥ 

हंसशश्त संसार के गूलकारण के कार्यान्तर 
परिणाम को सृष्टि कहते हैं वह परिणाम सूक्ष्म 

पदार्थों में गति करता हुआ स्थूलपदार्थ पृथिव्यन्त विराम 
पाता है यहां पर ही इसकी परिसमाप्ति होती है इसके आगे 
जीव सृष्टि का आरम्भ होता है | प्राकृत पदार्थों को लेकर 
जिन वस्तुओं को मनुष्य अपने अनुकूल वनातां और कार्य 
में लाता है उस का नाम ही जीवसृष्टि है। इसका स्वरूप 
में आना प्राकृतिक नियम के ही अधीन है अन्यथा नहीं । 
प्रत्येक कार्य के निर्माणार्थ उपादान की आवश्यकता होती 
है उपयुक्त वचन में मूल शब्द इस वात का योतक है 
कि जो सर्वे काय वगे का उपादान कारण है वह अमूल- 
कारण रहित, स्वरूप से स्वयंसिद्ध है उस को सांख्य 
शासत्र में प्रकृति और अन्य समस्त कार्य को विकृृति नाम 
से कहा गया है। यदि इसके कारणको भी स्वीकार किया 
जावे तो उसकी अपेक्षा काय हो जावेगा। पुनः इस पर 
सर्वोपादानतर॒ धम नहीं आ सकता ओर अ्रनदस्था दोष 
से काय कारण भाव की मर्यादा दूषित होकर विचार को 
न होने देगी और तत्वपक्षपातिनी बुद्धि अमर्यादित माग में 


४ | सन्‍्मार्ग दर्शन 

चलती हुईं विकल हो जावेगी । अतएव मूल के मूल की विचार 
धारा जहां विराम लेगी वह अमूल मूल विहीन सवे जगत्‌ का 
मूल सिद्ध होगा । यह कार्य कारण भाव विद्या अत्यन्त गंभीर है। 
मनुष्य को जितना इसका ज्ञान होता है उतना ही वह लोक 
व्यवहार में चतुर और उत्तरोत्तर विशुद्ध बोध का उदय 
होकर मनुष्यसमाज देश और जातियों के उत्थान का सहारा 
हो जाता है । ऐसे पुरुष जिनको इसका परिज्ञान होजाता 
है वह प्रायः एकान्तसेवी, सत्संगप्रिय, अल्पभाषी, स्वाध्याय 
शील और व्यर्थवाद से टूर रहनेवाले ही होते हैं। वह संसार 
की किसी वस्तु के व्यामोह में फंस कर अपने चित्त कौ 
शान्ति को भड्ज करना नहीं चाहते । वहुभाषी, व्यर्थवादी 
स्वार्थप्रिय चाहे वह कितने ही विद्वान्‌ क्‍यों न हों उन को 
इस मार्ग में चलना कठिन ही हो जाता है। यह प्रत्यक्ष 
देखने में आता है। भारतवर्ष इसका उज्ज्वल उदाहरण है 
जितनी परमसृ«म अद्वितीय परमात्मा की चर्चा इस देश 
में हो रही है उतनी अन्य किसी भी देश में नहीं है ओर 
जितना धर्म का विचार जो सर्वप्रकार के सुखों का आधार 
है भारतीयजन करते रहते हैं उतना विचार अन्य देशस्थ 
जन नहीं करते । इतने परभी भारतवासी उत्तरोत्तर अपनी 
सुख सम्पत्ति को खोकर विपत्ति के जाल में फंसते जा रहे 
हैं | ठीक ही है जो प्रयत्लसिद्ध फल को बातों से प्राप्त करने 
का स्वभाव रखता है वह बिना जलके तृषा हटाना, विना 
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भोजन के क्षुधा को मिटाना, विना पुरुषा्थ के गोरव को 
बढ़ाना और विना कुप्रवृत्ति के छोड़ प्रशंसा को प्राप्त करना 
चाहता है यह केसे हो सकता है। इस मध्यवत्ति आलाप 
को छोड़कर पुनः प्रकृतवित्प का अनुसरण किया जाता है । 
प्रकृति के गुण विकृति में और कारण के गुण 
कार्य में पाये जाते हैं परिणामशीला प्रकृति का स्वभाव 
उसके समस्त कारये में देखा जाता है। यथा बीज का 
परिणाम पाते हुए वृक्ष वन जाना पुनः उस का बीज 
के रूप में आना देखा जाता है तथेव इस साधारण 
परिवत्तेन के अभ्यास को देखकर सर्वसंसार के मूलोपादान 
में परिवत्तेन का अनुमान होता है । यदि प्रकृति का यह 
स्वभाव न हो तब संसार कदापि नहीं बनेगा और यदि यह 
संपार किप्ती उपादान का उपादेय कार्य न होकर स्वयं सिद्ध 
हो तब इसका कोई भी अंग भंग न होना चाहिए । बनी 
हुई वस्तु का पणिम द्वारा ही विगाड़ में आना होता है 
और जो वस्तु परिणाम रहित है उसको सत्‌ कहते हैं। 
इस कथन से तो परिणामवती प्रकृति के अनित्य या असत्‌ 
होजाने से वेदिक सिद्धांत की हानि होती है। कदापि नहीं 
शाप विचार करे प्रकृति का स्वभाव आत्म सत्ता के समान 
समरस अपरिवर्तशील नहीं है। यदि यही स्वीकार करे तो 
पुनः उस से संसार की उत्पत्ति केसे होगी ? इस लिए यह 
मानना होगा कि तत्तुल्यापत्ति नहीं है और आकाश पुष्प 


४५० सनन्‍्मागे दद्ांन । 
के समान भी उसकी सत्ता को मानने से संसार नहीं बन 
सकता । किसी भी काल्पनिक वस्तु या सर्वदा अभाव या 
अभावाश्रित भावसे वह्तु की उत्पत्तिनहीं हो सकती अत- 
एव प्रत्यक्षसंसार को देखकर कोई व्ववस्था तो करनी होगी । 

प्रथम विकल्प-कार्य कारण में अभेद होता है मृत्तिका 
से बने हुए सर्व पदार्थों में उसका सद्भाव पाया जाता है 
इसी प्रकार सर्वत्र जान लेना चाहिए। कुलाल की शक्ति से 
जो मृत्तिका में नलाहरणादि कार्य निर्वाहक शक्ति उत्पन्न 
हो गई है उस का नाम ही तो घट है। अब जब कोई 
पुरुष घट की अनित्यता या अध्षत्यता का व्यवहार करता 
है तव उस के इस कथन का मृत्तिका पर कोई प्रभाव नहीं 
होता है केवल उस काय कारण शक्ति का ( जो कुलाल 
फे सहचारसे मृत्तिका में उत्पन्न होगई थी) भनग निरूपण 
करता हुआ अस्त या अनित्य बता रहा है। कार्यरूप 
में परिणत प्रकृति में यह व्यवहार हो रहा है। मूल 
प्रकृति में इसका कोई सम्बन्ध नहीं है। 

द्वितीय विकल्प-यदि प्रकृति से विकृति और पुनः 
इससे प्रकृति बनती रहती है तो एक कारण दूसरा काये 
इस बात की परीक्षा कंतत होसकती है? इसका निर्णय इस 
प्रकार है| मूल प्रकृति सवका का कारण और प्रृथिव्यन्त 
स्थूल काये हैं | मध्यवत्तीं जगतमें कोई किसीका कार्य श्रौर 
वह अन्य का कारण वन जाता है । भेद केवल इतना 
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ही है कि प्रकृति विषमावस्था में जाती हुईं अनेक प्रकार के 
न्‍्यूनाधिक भाव, सुखदुःख और तत्साधनोंके रूपको प्रकट 
करती है और विक्ृति प्रकृति में लौटती हुई सव भेदभाव 
को मिटा कर समानता में आती है अनेकाकार कार्य और 
एकाकार कारण कहलाता है । यथा वृक्ष दशेन से उस के 
पत्ते, हरितवर्णा, पुष्प, मधुर फलादि की पग्रतीति होती है इस 
प्रकार उसके वीचमें किसी प्रकारका भेद प्रतीत नहीं होता। 

इस कारण प्रकृति की समानावस्था और काय की 
विषमावस्था मानी जाती है । कारण सूक्ष्मावस्था को छोड़ 
कर कार्य की ओर झुकता जाता है और प्रकृति सृक्ष्मावस्था 
में जाकर अनेकभेद भिन्न अग्नि जलादि पदार्थों को अपने 
गर्भ में लेकर अनन्त काल तक स्वरूप में विद्यमान रहती 
है। इसकी सर्वावस्था में परमात्मा का नियम सदेव जागरूक 
है। सृष्टि की परीक्षा अत्यन्त ही दुविज्ेय है यथागति 
उसके कार्य को देखकर अनुमिति होती है कोई उपायान्तर 
नहीं । प्रकृति की उपमा वीज से दी गई है बीज का यह 
स्वभाव है कि प्रथिवी में गिरते ही उसके दो भेद हो जाते 
हैं । एक सूक्ष्म भाग है जो तल में जाता है और दूसरा 
स्थूल भाग है जो स्थल में आता है। वृक्ष के स्वरूप को 
स्थिर सुन्दर बनाने और फल पुष्प लाने में यह प्रथमभाग 
ही काम करता है इसके निदोंष होने से वृक्ष निर्दोष और 
इसके सदोष होने में उसका सदोष होना अवश्य ही है। 
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यह नियम वृक्षों में ही नहीं प्रत्युत किचित्‌ प्रकारभेद 
से सर्वत्र इसका निदर्शन होरहा है। इस नियम की धारा 
का स्रोत भी प्रकृति में ही विद्यमान है। प्रकृति का प्रथम 
परिणाम 'महतत्व' स्थूल काये निर्माणाथ पृथक हो जाता 
है इसको हिरण्यगर्भ अथवा समष्टि बुद्धि के नाम से कहा 
है यह अत्यन्त ही सृध्म तत्व है जो सुपुप्ति अवस्था में 
विद्यमान जीवों के कम फलाभिमुख होते हैं उनके साथ 
सम्बन्ध कर जाता है ओर उन को कोई पता नहीं । 
इसकी अपेक्षा स्थूलपरिणाम अहंकार का उदय हो जाता 
है इस अवस्था में जीवों को कुछ अपना बोध तो होने लगता 
है परन्तु तत्काल साधनविहीन होने से प्रयत्न करने में 
सर्वेथा असमथ हैं | इसकी अपेक्षा इन्द्रियों का परिणाम 
कुछ स्थूल परन्तु अतीन्द्रिय होता है इतने परिणाम के 
पश्चात्‌ परमाणुओं में स्थूलकाय निर्माणाथ क्रमशः गति 
का संचार होता है| अब वह स्थान को छोड़ते हुए एक 
दूसरे के साथ सर्वोश में मिलते हुए सूक्म आकाश और 
पृथिव्यन्त स्थूल कार्य की उत्पत्ति के निमित्त हो जाते हैं 
तत्पर्चात्‌ यह आश्वय म्वरूप संसार मनुष्य पश्वादि वृक्ष 
वनस्पत्यादि सर्वे वस्तु का भंडार प्रत्यक्ष होजाता है। अब 
सुविचाराथ इतना कथन करना उचित ही है कि जब 
कोई राजनियम किसी अपराधी के निग्ृहीत करने का 
विचार करता है वह महतत्व के समान है अपराधी को 
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इस का कोई भी पता नहीं | ओर जब कम चारी उसके 
सामने आजाता है तब वह अहंकार के समान उसको अपने 
दोष से सम्बोधन कराता है । हथकड़ी या बड़ी इन्द्रियों 
के समान है | पश्चात्‌ कारागार का स्थूल स्थान है इस 
प्रकारका मेलजोल जिसका सृष्टिक्रमके साथ उदय होता और 
क्रमभंगके साथ अस्त होजाता है इस सव उपक्रम में स्वेदा 
सर्वेथा जागरूक परमात्मा का पराक्रम काम करता है। 
सृष्टि निरूपण के पश्चात्‌ इस की स्थिति और पालन 
का विचार किया जाता है- 
यो5 य उत्पादकः स पत्र ल॑ थापकः पालकइ्लेति ॥१२७॥ 
जिसने इस सृष्टि की रचना की है वह ही इस की 
स्थिति और पालन का निमित्त है अन्य कोई नहीं । यद्यपि 
संसार में एक वस्तु दूसरी वस्तु का आधार है और किसी 
से किसी का उपकार है यह देखा जाता है तथापि जो सब 
का आधार और समस्त जगत का सहारा है उस को परमेश्वर 
कहते हैं।यह विचित्र शक्ति अतुलब॒ल आश्चर्य ज्ञानवान्‌ और 
प्रचणडतेज है वही इसकी रक्षा का बीज हैं । उत्पन्न करने 
की अ्रपेक्षा स्थिर और पालन करना अतिसुगम है यह 
स्थूल जगत उन ही सृक्ष्म तलों के आधार पर जो प्रकृति 
के प्रथम परिणाम हैं ठहरा हुआ है | शरीर में भी काय 
निर्वाहक सक्ष्मतत्वांश ही है उनकी गति से हो स्थूल शरीर 
में प्रयल का प्रकाश होता है उनके मन्द पड़ जाने से बाह्य 
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शरीरमें गतिकी शक्ति जाती रहती है इस उत्तरोत्तर सम्बन्ध 
का उपक्रम और परिसमाप्ति की पराकाष्टा संसार निर्मापक 
परमात्मा में ही है। उसने इस अनन्त रचना को रच कर 
इसके स्थिर रखने वाले नियमों को बना कर अनेकविध 
सुख साधनों से भरपूर कर दिया है। जहां तक मनुष्य की 
बुद्धि प्रकाश में आती जाती है वहाँ तक उस महान्‌ की 
महिमा सामने आती है। पाठक विचारें कि सूर्य की आक- 
पंणा शक्ति से अनेक चन्द्र ओर उनके परिवार बड़ी तीत्र 
गति से चक्र लगाते हुए स्थिर हो रहे हैं और उन के 
परस्पर विकर्षेण से सूयं अपनी परिधि पर घरूमता रहता 
है | इस ब्रह्मार॒ड में अनन्त चन्द्र लोक अपने २ कुल के 
साथ एक सूर्य के आधीन विद्यमान हैं इस की इयत्ता 
अत्यन्त ही कठिन है अल्पज्ञ तथा अपूर् मनुष्य का परिमित 
ज्ञान उस पूर्ण परमात्मा की रचना से कहां तक परिचित 
हो सकता है ? इन सूर्य परिवारों का परस्पर आकर्षण 
झौर विकर्षण है | अव विचार यह है कि यह अत्यन्त 
प्रचणड जड़वग जो अपने काय का अद्भुत रूप से निर्वाहक 
है इसमें स्वयं ज्ञान शक्ति है या किसी अन्य चेतनशक्ति 
के प्रभाव से प्रभावित होकर अपने शासक को जतारहा है। 
यह समस्त कार्य जगत्‌ प्रथिवी, श्रप तेज वाय्वादि के पंची- 
करण अर्थात्‌ इन पाँचों के हेलमेल से वना हुआ । है इन 
एक २ में चेतनता का अभाव देखने से समुदाय में भी 
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इस शक्ति का अभाव ही सिद्ध होत्ता हैं।एक मनुष्य अग्नि- 
होत्र प्रतिदिन करता है यदि भूल से किसी दिन उस के 
वख्र पर कोई अग्नि का कण गिर जावे तो वह उसको जला 
देगा | गड़ा का पूजन करनेवाला जो तरनेसे श्रपरिचित है 
फिसल कर उसमें गिर जावे तो वह डूब जावेगा । इस 
निदर्शन से तो यह पता मिलता है कि कोई भी ज्ञानवान 
स्वामी अपने सेवक (जो श्रद्धा से उसकी सेवा करता हो) 
को खेद नहीं देता है इस कारण से तो जलादि पदाथों 
में चाहे गुण अद्भुत या अनेक हों चेतना शक्ति सिद्ध नहीं 
होती । अतएव इस महान्‌ ब्रह्माण॒ड में किसी अन्य चेतन 
शक्ति के संचार से इनमें केवल उस शक्ति का उपचार है 
वास्तव में नहों | इस लिए सूर् चन्द्रादि पदार्थों की दूरी 
के माप विमाप का ज्ञान उनको केसे हो सकता है कि उन 
को इतनी दूर होने से उन में आकर्षण और विक्षण 
उत्पन्न होकर सुगमता से कार्य चलने लगेगा । 

मेरे मित्र ! यह उस ही नियामक का नियम है जो 
सृष्टि निर्माण में चतुर है । फिंचित्‌ आप सृष्टि में विचार 
करें, इंजन का निर्माण बड़े ही बुद्धिमानों के हाथों से 
हुआ है शरीर विधान के समान इस का ज्ञान है। इंजन 
अपनी शक्ति से गाड़ी को (जिस में सहस्रों पुरुष वेठे हैं) 
बड़ी ही तीव्रता से ले जा रहा है परन्तु उस का चलन, 
वलन हलनादि सब प्रकार से नियन्‍्ता (ड्राइवर) के ज्ञान 
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के अधीन है। जहां जहां इंजन को लौटाना आगे बढ़ाना 
तीव्रता से ले जाना एक लाइन से दूसरीपर घुमाना होता 
है वहां सवेत्र समझदार मनुष्य काय करते हुए दिखाई 
देते हैं।आपने अनेक वार देखा होगा कि स्टेशन पर श्रनेक 
टन भिन्न २ लाइनों पर खड़ी हो रही है वह स्वयमेव वहाँ 
जाकर नहीं ठहरी हैं प्रत्युत किसी बुद्धिमान्‌ मनुष्य ने विधि 
के साथ वहां लेजाकर स्थिर की हैं।अवब जब उसके विचार 
का उनपर आधात न लगेगा तद तक उनमें किसी प्रकार 
भी गति का आविर्भाव नहीं हो सकता। इसी प्रकार घटी 
यन्त्र, स्टीमर, आकाशविमान अन्य अनेक यन्त्रों का अभ्यास 
करो तो सत्र यही नियम काम करता हुआ देखा जावेगा। 
एवं आश्चर्य स्वरूप ब्रह्मारड चाहे वह कितने अद्भुत कार्यों 
का संवोधक है उन सबमें भी उस नियामक व्यापक परमान्मा 
का नियम ही काम कर रहा है ओर वह ही अवधि पर्यन्त 
इस की स्थिरता का निमित्त है। इस संसार और समस्त 
जीवों के पालन का भी वह ही आधार है। 

प्रथम नियम-जीव अल्पज्ञ होने के कारण किसी भी 
पदाथ के निर्माण और उसके यथाथ स्वरूपके परिज्ञान मेँ 
असमर्थ है अतणएव परमात्माने उन पदार्थोंकी और उनको 
उपयोग में लाने के ज्ञान कों अपनी कृपा से ही प्रदान किया 
है ऐसा जानना चाहिए | इस विचार से मनुष्योंके अन्तः 
करणा में विनय भाव जो आत्मा का उच्चतम गुण है उदय 
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होने लगता है, प्राणिमात्र का प्रेम जागता और बेर विरोध 
दूर भागता है यह ही बन्धन से छूटने और मोक्ष प्राप्ति का 
द्वार है। इसपर विचार करें कि किस प्रकार संसारका पालन 
होरहा है। सूय॑ की तीक्ष्ण किरण अनेक भूगोलस्थ पदार्थों 
को जो प्राणियों के जीवन का निमित्त हैं उत्पन्न कर रही 
है इस के आघात ओर प्रकाश से प्रत्येक वस्तु वृद्धि को 
प्राप्त हो रही है। उष्णवा के सन्‍्ताप से भूमितल में स्थित 
मूल शाखों से लेकर वृक्षके ऊपरि भाग तक प्रत्येक शाखा 
और उपशाखा, पत्र, पुष्पफलादि में वाष्परूप होकर जल 
चक्र लगाने लगता है । सायंकाल के पश्चात्‌ तापाघात के 
विराम से ऊपरको गए जलांश क्रमशः वर्धमान चन्द्रकिरण 
के द्वारा शीतल होकर लौटकर मूल शाखा के इृद गिद्‌ 
एकत्रित होकर उस के सनन्‍्ताप को हटाते और जीवन 
शक्ति को बढ़ाते हैं इस से सोरभ, पुष्प, सुरस सुन्दर फल 
वृक्ष की आकृति मनोहर, छाया निविड़ प्रत्यक्ष होने लगती 
है यह नियम प्रतिक्षण इधर उधर होता हुआ आ प्रलयान्त 
कभी भी समाप्त नहीं होता है जिस स्थानमें इस नियम का 
विरोध है वहांपर यह विचित्रता देखनेमें नहीं आती । जेसे 
वृक्ष छायामें रहने वाले वृक्ष अपवादको छोड़कर सदेव परा- 
क्रान्त देशके समान मलीन देखे जाते हैं । यह सूर्य चन्द्र 
पदाथ वृद्धि विधान में समान काय करते हैं यह सृष्टि 
रक्षा का सर्वोत्तम नियम सवेदा नियामकके शासन में होरहता है। 
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द्वितीय नियम-सूर्य की किरण प्रतिक्ष जल को 
सूक्ष्म वना कर ऊपर फेकती है ओर चन्द्रकिरण उसे नीचे 
को लौटाती है जितनी सू्थ किरण कठोरता में नाती है 
उतनी ही चन्द्र ज्योत्स्गा मृदुता में आती जाती है। अन्त 
में वायुदल के तीव्र आधात मेधाछन्न आकाश से गजेन 
और तजेन के द्वारा उस जल को (जो ऊपर को उड़ाया 
था) भूमि पर गिरा देते हैं | अप तृषित पुरुष को जल 
देकर शान्त कर सकते हैं विधभर की तृथा को मिटाना उस 
विश्वनाथ का ही काम है । कारण यह है फ्ि जिस प्रकार 
उष्णता से संतप्रपुरुषभ शोतलठाया वाले स्थानमें आकर उस 
के शीतांश को ग्रहण करता ओर आनन्द पाता है उतना 
छाया में बेठा हुआ नहीं, जितना श्रमसे क्लान्‍्त मनुष्य जल 
स्नान से सुख को अनुभव करता है उतना सुख से बेठा 
हुआ स्नान के सुख को नहीं जानता । 

वृष्टि होगई सब प्रसन्न हैं। अब भूमि को ठीक करके 
उसमें वीज डालो अच्छे कम होंगे तो उपज अच्छी होगी। 
परन्तु अय विचार यह है कि यह वीज रसायन विधि से 
संपुटित होकर आपको कहंसे प्राप्त हुए ? बिना परमात्मा 
के इस विद्या को कोई नहीं जानता । भला कोई तो 
बतावे कि इन वीजों में नीचे को जाने ओर ऊपर को आने 
वाला कौन सा भाग है । भूमि में गिरते ही एक नीचे को 
जाता और दूसरा ऊपर को आता है । यदि इन बीजों के 


संसारगति ४५९० 
साथ यह नियम भी काम करता होता कि यदि बीज सीधा 
डालोगे तो उपजेगा अन्यथा नहीं तो इससे कृपक को कितनी 
कठिनाई हो जाती। यदि इन वीजों को मनुष्य अपने स्वभाव 
से किचित्‌ विकृत करदे या अल्प चोट लगादे (चाहे उस 
का कुछ अंश भी पृथक न हुआ हो) तो फिर वह अंकुर 
नहीं देते हैं। धान्यके छिलके को हटा दो फिर वह उपज 
कै काम का नहीं रहता | यह सव नियम उसी शासक का 
प्रकाशक है । मेरे मित्र ! किचित्‌ यह तो विचार करो कि 
कोई पुरुष किसी को धन देकर और कोई लेकर, कोई 
सहायता देकर ओर कोई पाकर परस्पर प्रसन्न दो होजाते 
हैं परन्तु सब के प्रसन्न करने का उपाय किसी के पास नहीं 
है। पर पूर्ण चन्द्रमा को देखकर ख्री, पुरुष, वाल, युवा 
और वृद्ध सव मग्न हो जाते हैं । लघु शिशु जिस को कुछ 
भी बोध नहीं है दुग्धपान करके माता की गोद में अथवा 
उससे पृथक होकर हाथ पाओ्रों को इधर उधर फेकता, टिक- 
टिकी लगाकर चान्दको देखता हुआ माताकी गोदसे निकला 
जाता है | देखो ! जीवन सामग्री को उत्पन्न करता हुआ 
अपने शीतलांश से प्राणिमात्र को कितना प्रसन्‍न कर रहा 
है । यदि नीरोग मनुष्य स्वास्थ्य के नियमों को जानता 
और मानता हुआ चन्द्रकिरण का क्रम से सेवन करता है 
तो अधिकांश में दीधेरोगी कभी नहीं होता । और यदि 
कोई रोगी पथ्यसेवी इसका अभ्यास करे तो वह रवस्थता 
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को प्राप्त हो जाता है। यदि शीतकाल में चन्द्रप्रकाश कुछ 
खेदप्रद जान पड़ता है तो रविकिरण मधुर हो जाती है 
दोनों परस्पर मिलकर किस प्रकार स्वास्थ्य प्रदान करते 
हैं और अनन्त जीवन सामग्री से संसार को भरते हुए सृष्टि 
विधान में अति निपुणा परमात्मा की महिमा को दशाते 
हुए सदेव अपनी २ कक्षा में विचरते हैं। 

तृतीय विचार-परमात्मा का धन्यवाद करो, वही हम 
सवका पूज्य है वही उपास्य है। उसकाही ध्यान मनमें करो 
उस से विमुख होकर मनुष्य समाज सुख साधनों से वंचित 
हो जाता है। यह सत्य वाद शाख बताता है और प्रकृत 
पद वाच्य महात्माओं के उपदेश द्वारा भी सुनने में आता 
है| संसार में किचित्‌ उपकार करने वाले मनुष्य उसकी 
मर्यादाकों दर्शाते हैं । उपकार करने वाला मनुष्य यदि अपने 
उपकार को विस्मरण करदे और जो उपकृत है वह कभी 
न भूले तो इस से संसार की व्यवस्था में वड़ा ही सोन्दय 
और सामथ्य द्वारा दिगन्‍त व्यापी यश का उदय हो जाता 
है | परमात्मा अनेकविध उपकार करता हुआ किसी को 
नहीं जताता परन्तु मनष्य भूल जाता है इस लिए भूल 
से ही अपने क्लेश को बढ़ाता हैं। यह प्रभु का गुर जिस 
पुरुष में हो वह महान है उस का ही कल्याण है जिस भारत 
वर्ष में स्वयं उपकार करके भूल जाने वाले और दूसरों से 
उपकृत होकर कभी न भूलने वाले अनेक इस गुण के गुणों 
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होते थे आज इस देश में द् ढने से भी नहीं मिलते खेद 
है ग्लानि है इस से वड़ी ही हानि है पुनः इधर आओ, 
पुरुषाथ करो, परस्पर झगड़े को मिटाओ, ऋषि के उपदेश 
को मन में धरो, एक दूसरे के सहायक होकर आगे बढ़ो। 
आलस्य आत्मा के उत्तम गुणों का विरोधी है। भारतीय 
जनों को इसने ही दवाया है इसी दोष ने दासता के जाल 
में फंसाया है | सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति, पालनविधि 

निरूपण के पश्चात्‌ प्रलय का निरूपण किया जाता है । 

निरस्तसम घ्तप्रपंचा प्रल्याब॒स्था ॥१२८॥ 

पञ्चेन्द्रियों के द्वारा ग्रहण होने से सर्वे संसार का 

नाम प्रयंच है। इस कायविस्था का समस्त अंग भंग होकर 
जब अपने कारण में लय होजाता है उस अवस्था का नाम 
प्रलय है | कहों २ उक्त विषय को विस्तार या पुनः कथन 
करने को भी ग्रपंच कहते हैं। अथवा एकरूप प्रकृति का 
विस्तार में आ जाना संसार या प्रपंच कहलाता और पुनः 
इस का कारण में समाजाना प्रलय माना जाता है। दिन 
रात्रि के समान सृष्टि, स्थिति अन्तगंत अनेक उत्पत्ति और 
प्रलय होती ही रहती है । परन्तु एक समय सर्व कार्यवर्गं 
का बिगड़ कर मूल प्रकृति बन जाने को महाप्रलय कहा 
गया है। उस समय कोई कार्याश भी शेष नहीं रहता । 
यथा एक भूगोल में भूमि का कोई भाग जल के बौचे 
शोर कोई भाग जल के वाहर श्राजाता है और कालान्तर 
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में वहां वृक्ष, पुष्प, फल, पशु, पक्षी और मनुष्यादि का 
निवास होने लगता है। इसी प्रकार कभी एक भूगोल नष्ट 
हो जाता है और दूसरा उत्पत्ति में आता है इसी प्रकार 
अचिन्त्य ब्रह्मारड से अनन्त भूगोल में बनते और बिगड़ते 
रहते हैं | इस समय भी कहां किस भूगोल की उत्पत्ति या 
किस का विनाश होरहा है ? इस को परमात्मा के विना 
कोई भी यथाथे रूपसे नहीं जान सकता। जसे एक भूगोल 
का समस्त कलेवर विनाश को प्राप्त होता है। बसे एक सब 
चन्द्र परिवार का विलोप और दूसरे परिवार का उदय हो 
जाता है । बुद्ध मंगलादि ग्रह कईएक मिल कर चन्द्र परि- 
वार संज्ञा को उपलब्ध करते हैं चन्द्र के विनाश के साथर 
इनका विनाश अवश्यम्भावी है | इन सब में क्रमशः चन्द्र 
प्रकाश इस भूगोल के समान सदंव वना रहता है ऐसे अनेक 
चन्द्र परिवार मिल कर सूर्य का एक कुल वनता है। कभी 
इस समस्त कुल का भी विलय हो जाता है। एक भूभाग 
की अपेक्षा भूमएडल की, इसकी अपेक्षा एक परिवार की 
और इसकी अपेक्षा एक कुल की और इसकी अपेक्षा ब्रह्म- 
चक्र की आयु अधिक होती है। जब कोई भूमरडल अपनी 
अवधि पूरी करके नीरस, अशक्त हो जाता है तव अन्य 
भूमरडल जो अपनी नृतना से उन्नति की ओर जा रहा है 
उसकी आकर्षण शक्ति से उसमें समा कर वृद्धि का निमित्त 
भूत खाद्य का काम देता है यथा बुभुश्षित भूभाग को सबल 
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बनाने के निमित्त खाद्य पदार्थ की आवश्यकता होती है 

अन्यथा वह उपज के अयोग्य होजाता है । इस निदर्शन 
से यह सिद्ध होता है कि समस्त ब्रह्माण्ड में कोई मण्डल 
क्षेत्र के रूप में जाता ओर कोई खाद्य के रूप में आता 
है यह सब कुछ होते हुए भी इनके परस्पर आकर्षण में 
कोई भेद नहीं आता । कारण यह है कि एक के विगाड़ 
में अन्य तत्काल वन जाता है । ऐसा न होने पर अन्य 
भूगोल अति शीघ्र सेनादल के या कूंज पक्षियों की उडान 
के समान अपनी परिस्थिति को परिवर्तित करदेते हैं जिस 
से आकषरण में कोई वाधा उपस्थित नहीं होती । इस 
व्यवहार में परमात्मा का नियम जो सदेव सावधान है काम 
करता है। मेरे मित्र ! आपने धूमकेतु जिसको पुच्छल तारा 
कहते हैं देखा होगा वह क्‍या वस्तु है? वह किसी तारे के 
सहयोग से एक लम्बी प्रकाशरेखा दूरतक चली जाती है। 
ऐसा दृश्य कभी २ देखने में अतता है जनता उसके देखने 
से चकित हो जाती है और उदग्रीवा होकर तहशेनाथ 
उत्साहित रहती है| वह मण्डल जिस का नूतन प्रादुर्भाव 
हो रहा है अपनी तीत्र शक्ति से उन भूमएणडलों को जिन 
की अवधि पूरी हो चुकीहै अपनी ओर खेचता चला जाता 
है और अपने प्रकाश से उन रेशुओं को जो सृक्ष्म हो कर 
उस भव की ओर भागते जारहे हैं प्रकाशित कररहा है । 
जब वह आहार से पूर्णता में आता है तब उस का कार्य 
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समाप्त हो जाता है। कभी २ यह प्रकाश रेखा किसी भ्रूव 
के चारों ओर पूर्वादि दिशाओं में गई हुईं होती है । ऐसा 
टश्य उस समय प्रकट होता है जब फिसी चन्द्र परिवार 
का अस्त होकर दूसरेका उदय होने लगता है। एवं कभी 
दतु ल (गोलाकार) रूपमें प्रकाश किरण किसी प्र वके इद 
गिद एक के पश्चात्‌ कुछ भेदसे दूसरी फिर तीसरी प्रकट 
होती है ऐसा दृश्य इस बात को ज्ञापक है कि कोई 
सूय कुल बिगड़ कर दूसरा बन रहा है इस प्रकार का 
दर्शन मन्वन्तर परिवतेन में अर्थात्‌ ७२ चतुयुगी बीत 
जाने के पश्चात्‌ ही होता है। महाप्रलय के श्रवसर में 
सत्रात्मा वायु के प्रचणड आधात से समस्त ब्रह्माएड अपनी 
स्थूलावस्था को छोड़ कर सूक्ष्मावस्था में गति करने लग 
जाता है उस समय अनेक प्रकार के उपद्रव होने लगते हैं 
पस्मात्मा का ईक्षण ही इस में मुख्य कारण है। तात्का- 
लिक ऐसे कई एक केतु जिनकी प्रकाश धारा पूर्वादि 
से दिशाओं को चली जाती है और अनेकशः प्रकाश 
शिखा सीधी सरल और कोई २ तियंगाकार होती है इन 
में कभी २ रक्त नील, पीत, और हरितादि किरणों कम्पित 
स्वभाव से नीचे ऊपर इधर उधर गति करती हुईं भी देखी 
जाती हैं | इस विचित्र आश्चय रूप दर्शनसे मनुष्य स्वभाव 
में भी अत्यन्त परिवतेन होजाता है। छलछलद्य से मनोवृत्ति 
हटकर सन्‍्माग की ओर झुकती जाती है। नास्तिकता की 
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बृत्ति मनद होकर आस्तिकता के भाव को दर्शाती है । बेर 
विरोध, ईर्ष्या, द्रेष को लोग छोड़ते जाते हैं, प्रेमप्रीति 
सुन्दर सुनीति की ओर गति को बढ़ाते हैं।सव भूमणडलों 
में विद्यमान पुरुष ऐसा हो विचार करते हैं कि अब क्‍या 
होगा ? इस आपत्तिके समय कौन सहायक है? किसीके वश 
को वात नहों । प्रभु का स्मरण करो विपत्ति में वही सब 
का सहारा है | ऐसी अवस्था में न क्षुषा ही अधिक कष्ट 
पहुंचाती है न तृपा ही सताती है न किसी के मनमें किसी 
का सन्‍्मान ही है ओर न किसी के विचार में किसी का 
अवमान ही है स्वभाव से तपस्वी, सव की प्रायः एकाग्र 
मनोवृत्ति, शुभविचार में मानसिक प्रवृत्ति अल्प २ समय 
के पश्चात्‌ इस संसार के नियन्‍्ता परमात्मा की अनुवृत्ति 
होती रहती है। जीवन से उदासीन मृत्यु की प्रतीक्षा में 
लत्लीन स्वथा सहायता विहीन पराधीन हो, यही मार्ग 
बुद्धि दर्शाती है | सूर्यकूल के विनाश और मण्डलान्तर 
का प्रकाश अपने स्वभाव से अन्य भूगोलस्थ मनुष्यों के 
सुख संचारक साधनों और विशुद्ध विचारों के उदय कराने 
में आचायेका काम देता है | सूर्य चन्द्रादिके बिगड़ने और 
बनने में मुरूय तो परमात्मा का नियम जो सदेव जागरूक 
शोर सत्य है काम करता है उसकी व्याप्ति तो सदा एक 
रस है। द्वितीय प्राकृत पदार्थों में से सबको नियम लाने 
और समस्त बअह्यारड को सम्भालने का वीज सूत्रात्मा वायु 
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इसमें सहायक है। यह सर्वे संसार का आधार है जब यह 
अपनी प्रलयकारिणी तीत्र गति से आधात पहुंचाता है तब 
उस मण्डल के सव अड्ढ भड्ढ होकर अत्यन्त सूक्ष्म उस के 
वेग के साथ मण्डलान्तर में जाकर एकत्रित होते जाते हैं 
जिनका नूतन अविष्कार हो रहा है । यही वायु किसी के 
उद्भव और किसी के - तिरोभाव का निमित्त है जिसका 
बिनाश करना होता है उसपर इसका तौत्रतम आधात होता 
है और जिस को बनाना होता है उसके निमित्त इस का 
आधात अत्यन्त कोमल हो जाता है यथा कुलाल का हाथ 
मृदर्पिड के बिगाड़ने में कठोरतर और पुनः घट के बनाने 
ओर उसके संभालने के निमित्त अति मृदु होजाता है यही 
टशन्त ठीक लागू होता है । आकाश तो वस्तु निर्माण में 
स्वयंसिद्ध है वायु से अग्नि की उत्पत्ति है और यह पदार्थ 
विच्छेद में बड़ा ही सहकारी कारण है । शअ्रप्नि-वायु सं योग 
से जल वाष्प बनकर उड़ जाता है इसके दूर होने से पाथिव 
परमाणु संघातरूप में कभी नहीं रहते हैं जिससे यह सिद्ध 
होता है कि सामग्री तो सव विद्यमान ही है भेद केवल 
प्रकारता धर्म का है कि एक स्थान से हटाना और स्थान- 
न्तर में लेजाना एक का अदर्शन दूसरे का दशंनमात्र ही 
है । सृष्टि का कारोबार केसी सुन्दर रीति से होरहा है यह 
उस महान्‌ की महत्ता को वता रहा है किन्तु यह मनुष्य 
फिर भी अविद्या में सो रहा है। एक भूमंडल का कोई 
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भाग जलान्तगंत होजाता है ओर अन्य कोई भाग जल 
से बाहर आता है उसको भी एक प्रकार की प्रलय कहते 
हैं । इसका कारण भूगर्भस्थ अम्नि ऐसी अवस्था प्रचंड 
भूकम्पामुकम्प से होती है । साधारण से नहीं। इसके तीन 
भेद हैं एक तो आगे को बढ़ता और कुछ पीछे को हटता 
है इससे पर्वतों के ऊपर के भाग गिर जाते हैं । वृक्ष स्था- 
नादि विनष्ट हो जाते हैं प्रान्तों का रूपान्तर होजाता है । 

दूसरा भूकम्प समुद्रतरड़ के समान ऊपर को उठता 
झौर कुछ नीचे को होता है इस से भूमि का कोई भाग 
विच्छेदमें जाकर समविषम रेखाकार होजाता है और कोई 
भाग स्वल्प पर्वत के रूप में कहीं प्रकट हो जाता है कभी 
आपने देखा होगा कि समतल भूभाग में क्रोश दो क्रोश 
या कुछ अल्पाधिक में कुछ ऊचा बड़े २ पाषाणपपिंडों के 
साथ प्रतीत होरहा है उसको कम्प के प्रकोप ने भूमि से 
बाहर कर दिया और शुष्क स्थानान्तर में एक बड़ा जला- 
शय (झील) बना दिया है| यह कभी सजल भूभाग को 
निर्जेल और जलहीन प्रान्तों को सजल बना देता है । 

तृबीय भूकम्प-इन दोनों से कुछ विलक्षण होता है। 
यह. कुलाल चक्र के समान धूमता है इस से शतशः कोसों 
की दूरी में समुद्र जल भूमि को घेर लेता है और कोई 
अन्य प्रदेश जल से रिक्त होकर स्थल वन जाता है और 
कभी कहीं इसके तीतव्राघात से पर्वत माला में अमग्रिवृष्टि 
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होने लगती है शोर कोई भूमि का गाग नीचे को हो कर 
जल वृद्धि से दलदलमय हो जाता है। वृक्ष, पशु भीर 
मनुष्यादि का वहां नामझो भी निव्रास नहीं रहता हैं फिर 
कभी कालान्‍्तर में वह प्रान्त निवरास के योग बनता है। 
गतिमती भूमि के किसी न किसी प्रदेश में कम्प संदेव 
वना ही रहता है यथा भूमि की गति नहीं रुकती है उसी 
प्रकार इस का वेगनिरोध भी अशक्य है। इन कम्पोंके तीव्र 
वेग से मनुष्यों का अन्तःकरण आन्ति का स्थान हो जाता 
है। असमय में कम्प का अम होने लगता है जिससे अनेक 
पुरुष विचार हीन हो जाते और जीवन की इच्छा से कारये 
छोड़कर इधर उधर भागने लगते हैं यह प्रत्यक्ष हानि है। 
पर यह कम्प भूगति मर्यादा को स्थिर और इसके गभभ में 
अनेक प्रकार की कानों के उत्पन्न करने में बड़ा ही सहा- 
यक है जेसे वायु के वेग से अल्प हानि और अ्रधक लाभ 
होता हैं तत्सदश भूकम्प से जान लेना चायिए। जब सृष्टि 
नियम किसी भूभाग को जलमय बनाता ओर किसी भाग 
को स्थलरूप में लाना चाहता है तब भूकम्प का प्रचणड 
वेग सागर तल में होने लगता है समुद्र तरंग आगे को ही 
बढ़ता हुआ चला जाता है श्लोर कहीं २ जल आंधी चक्र 
के समान ऊपर को उठता हुआ किसी भूमाग को जल 
शून्य वना देता है। इन विचित्र कम्पोंसे नद नदी अपनी 
मर्यादा को छोड़ कर दूसरी ओर बहने लगते हैं श्रीर 
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पर्बत माला में वड़े २ वेग से बहने वाले खोत नियत स्थान 
को छोड़ कर भूमि गर्भ के अन्‍्तगेत होते हुए भिन्न २ 
स्थानों में अपना मा्ग वना लेते हैं । कभी २ कहीं २ 
उन कम्पों से गर्भस्थ वालकों की प्रगति में बड़ा भेद हो 
जांता है इस के प्रभाव से जो दोष उत्पन्न हो जाता है उस 
का निवारण कदापि नहीं हो सकता। यह सब उपद्रव उस 
परमात्मा की महत्ता के द्योतक हैं पुरुषों का उद्योग यहां 
पर विफल है इन सब कार्यों में मनुष्य समुदाय के कम 

भी सहायक हैं ।इन सब को महाप्रलथ के समयान्तग त 
आवान्तर प्रलयही कहना ठीक है। नय किसी भूमि का 
कोई भाग जलमय हो जाता तब उस की संज्ञा संलय 

शोर जब समस्त चन्द्रपरिवार विगड़ जाता है तब उस 

की संज्ञा विलय और जब सूर्य मरडल विनष्ट हो जाता है 

तब उसकी संज्ञा प्रलय होती है और सरवे ब्रह्मचक्र का 
अदर्शन हो जाने से महाप्रलय मानी नाती है। जब अति- 
वृष्टि, अनावृष्टि, अधिकरोग वृद्धि से हानि पहुंचती है तब 
उन सबकी उपद्रव संज्ञा होती है | कई एक विद्वानों का 
यह सिद्धान्त है कि संसार का कोई भाग बनता और दूसरा 
बिगड़ता रहता है। समस्त संसार का कभी भी विनाश 
नहीं होता उनके कथन का केवल इतना ही आधार है कि 
वह इस विषय को प्रत्यक्ष से देखते हैं।यदि प्रत्यक्ष प्रमाण 
से ही से कार्य का निर्वाह हो जाता तब तो यह सिद्ध 
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सबल हो जाता परन्तु ऐसा नहीं है। देखने में तो यह 
आ रहा है कि प्रत्यक्ष प्रमाण अपने कार्य को पूर्ण करके 
शेष काये को जहां उसकी गति नहीं है अनुमानादि प्रमाणों 
के अधिकार में देकर स्वयं पृथक हो जाता है और पुनः 
परीक्षा की परिसमाप्ति समय आकर विद्यमान होजाता है। 
अतएव सर्व प्रमाण मिल कर कार्य सिद्धि के हेतु तो बन 
सकते हैं अन्यथा किसी एक को भी प्ृथक्‌ करने से व्य- 
वहार अपूर्रो रहेगा । महाप्रलय के समय का कोई नियम 
तो उदवोधक नहीं है केवल शब्द प्रमाण ही उसका द्योतक हैं। 
प्रथम परीक्षा-यदि प्रत्यक्ष प्रमाण को ही आदर देना 
है तो आप वताऐं कि जो पुराकाल में महात्मा पुरुष जिन्‍्हों 
ने संसार का बड़ा ही सुधार किया उनका सम्मान करना 
तो उचित ही है ओर कई एक पुरुष हो चुके हैं जिन 
के चरित्र से संसार को बड़ी ही हानि हुईं उन के होने में 
क्या प्रमाण होगा ? यदि इतिहास की साक्षी दोगे, उनके 
बनाये हुए ग्रन्थों को बताश्रोगे तब प्रत्यक्ष सर्वे व्यवहार 
का निर्वाहक है यह कहना मिथ्या सिद्ध हुआ इस लिये 
शब्द प्रमाण शिरोमणि वेद का यह वचन कि किसी सभ्य 
समस्त संसार का लय होजाता है सत्य प्रतीत होता है । 
द्वितीय परीक्षा-मनुष्य, पशु, पक्षी और वृक्षादि की 
उत्पत्ति और विनाश तो देखने में आता है इस का नाम 
सृष्टि और प्रलय मानना होगा | किसी भी पुरुष ने समस्त 
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भूगोल की उत्पत्ति विनाश होते देखा ही नहीं । तो 
यह कथन कि कभी एक भूनोल विनष्होकर द्विद्दीय उत्पन्न 
होजाता है अथत सिद्ध होगा। यदि अनुमानसे काम लिया 
जावे कि संसारकी अनेक वस्तुओशोंको विगड़ते और वनते देख 
क्र सर्व भूगोलका विनाश होना उचित ही जान पड़ता है तो 
इस निदर्शनसे समष्टिकी प्रलयमें क्या आपत्ति हो सकती है ? 

तृतीय परीक्षा-सृष्टि सामान्य शब्द है इसकी व्याप्ति 
समस्त उत्पय्यमान वस्तु के साथ है इसक। प्रतियोगी शब्द 
प्रलय है जो ग्रपनी सहयोगिता से सबे वस्तु पर लागू होता 
है। विशेष शब्द अपने विशेषणाके साथ भेदकताको प्राप्त होता 
हुआ सामान्य से पृथक हो जाता है यथा उत्पद्यमान होने 
से भूगोल चन्द्रलोक या सूर्यमंडल विनाशी हैं तद्वत्‌ समस्त 
परि टृश्यमान जगत काये होनेसे विनर है इसमें क्या विरोध है ? 

चतुर्थ परीक्षा-अवयव समुदाय में अवयवी का व्यवहार 
और अनेक अड्डों में अड़ी का व्यापार होता है| उत्पच्- 
मान अवयवों के मेल से बना हुआ अवयवी और छिद्यमान 
अड्डों से वना हुआ अड्जी कभी स्थिर स्वभाव नित्य हो 
सकता है ? कदापि नहीं । वृक्षकी एक शाखा यदि परशु- 
प्रहार से कट जाती है तो समस्त वृक्ष भी कट जाता है। 
इस प्रत्यक्ष निदर्शन से यह समझलेना चाहिए कि भू , चन्द्र, 
सर्यादिलोक सृष्टर्प अड्गी के अड्ढ हैं इनके समय २ पर 
बिगड़ जाने से से काय्यें का विगड़ जाना अवश्यम्भावी 
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है क्‍योंकि समष्टि के गुण व्यशि में देखे जाते हैं । 

पंचम परीक्षा-सवे काये जगत्‌ का उपादानकारण 
मूलप्रकृति है उसकी विकृति की पृ्रापेश्षा उत्तरोत्तरकी श्रायु 
न्यून होती है यथा भूमि अन्तिम विकृति है इसको अपेक्षा 
जल प्रधान चन्द्रलोक की, उस की अपं क्षा अग्नि प्रधान 
सूर्य लोक की, उसकी अपंक्षां वायुमरडल प्रधान संत्रात्मा 
वायु की और उसकी अपंक्षा सर्वाधारभूत आकाश की 
आयु अधिक होती है केवल इतना ही भेद है। आका- 
शादि पदार्थों की आयु के विधान से अनित्यत्वापत्ति 
होगी, नहीं-यह ओऔपचारिकी संज्ञा है यथा आकाश अदेश 
इस का निरूपण कुछ आगे होगा | जब यह सवे विकृत 
जगत्‌ प्रकृति की ओर परिवत्तित होता है तब संसार का 
कोई अंश भी शेष नहीं रहता । सबका समावेश मूलो- 
पादान में होजाता है इस उत्पत्ति प्रलय का क्रम मनुष्य- 
बुद्धि गम्य नहीं है यह परमेश्वर के ही ज्ञान का विषय 
है यह जगत्‌ प्रलयावस्था से संसार के रूप में कब केसे 
झ्राता है? कोई जागरूक हो तो पतादे, अतएव यही कहना 
पड़ता है कि जो इसका निर्माता है वही इसका ज्ञाता है। 
जब पृथिव्यांदि पदार्थों का विच्छेद होकर सृभ्म स्वरूप 
बनता जाता है तब परमाणु पर्यन्त विराम लेता है उस 
समय भी किसी अंश में किचित्‌ चंचलता उनमें बनी ही 
रहती है जब तक अहंकार और महतत्व का समानावस्था 


संसारगति ४७७३ 
में निवेश न हो जावे। फिर वे सर्वथा गुणहीन स्थिर स्वभाव 
होकर आ्राकाश में आच्छादित होजाते हैं जेसे प्रथिव्यादि 
के परमाणु गुणरहित हो जाते हैं वेसे ही आकाश में भी 
शब्द भुण नहीं रहता | अय न उस में किसो पदार्थ का 
निष्क्रमण है न प्रवेश, केवल समानावस्थामें प्रकृति का शेष 
है। यथा राई के चार दानों को मिला दे एक राई के 
दाने के सम उसमें छिंद्र होगा। उस समय सर्वत्र आकाश 
का यही रूप चलनी के छिद्र के सट्रश हो जाता है पुनः 
उत्पत्ति समय महततलादि विकारों का जब उदय होजाता 
है तत्काल गति होने से इन परमाणाुओं में संघातरूप और 
उनके निष्क्रमण और प्रवेश के निमित्त शब्द गुणक आकाश 
का उत्पन्न होनासा माना जाता है वास्तवमें नहीं । अब इनका 
व्यवहार होनेसे सबकी सत्ता भिन्न २ स्फुट प्रतीत होती है। काल 
और दिशाका भी विचार इसी प्रकार जान लेना चाहिए। 

प्रश्न-क्या सृश्टिकी उत्पत्ति में कालक्र मार्कांशित है या नहों ? 
उत्तर-नहीं । कारण यह है कि जब काल का निर्मा- 

पक कोई पदाथ विद्यमान ही नहीं है तो कालक्रमका बोध 
ही केसे हो सकता है | यदि ऐसा है तो प्रकृति से महान, 
फिर अ्रहंकारादि का विधान किमथे है ? यह केवल रचना 
प्रकार सृष्टि काल के वोध कराने के निमित्त है। यथांथ में 
नहीं। यथा स्वप्नसष्टि का निरूपण जागृत में किया जाता 
है। इन दोनोंमें भेद है ओर यदि क्रम है तो परमात्मा के 
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ज्ञान का विषय है लोकमति उसके कथन करने में अशक्त 
परमेश्वर की कृति में पूर्वापर का संकेत नहीं हो सकता । 
है फिर सृष्टि की रचना का प्रकार केसे है ? 


प्रकृति परिणामात्‌ अचिन्त्यरचनारूग सृष्टि, तपोमवं ज्ञान॑ 
तत्न कारणमिति ॥१२९॥ 


इति शब्द इस विषय का यद्ोतक है कि परमेश्वर के 
इस रचना प्रकार में काल क्रम की अपेक्षा नहीं है उसके 
ईशक्षणा रूप तपोमय ज्ञान से प्रकृति का परिणाम कार्यान्त 
में समाप्त हुआ । सुप्रश्रबुद्त के समान सृष्टि प्रतीत होने 
लगी, सूर्य चन्द्रादि ग्रह, वृक्ष फलसहित, प्रत्येक ओऔषध 
अन्न पुष्पादि से युक्त, पक्षी, मृग और पश्वादि इधर उधर 
चलते, फिरते, दोड़ते, स्वभावानुकूल गति करते,ख्री पुरुष, 
युवावस्था में पर्वत माला से दिगनत व्यापी झर झर ध्वनि 
करते नद नदी समुद्रमें मिलते हुए देखे गये । जीव सृश्टसि 
अतिरिक्त ईश्वर सृष्टि अपने २ नवयोवनमें विद्यमान होगई, 
उससे आगे काल क्रप्ाकाक्ष| जोव सृष्टिकी रचना होने लगी । 

प्रश्त-क्या उस समय मनुष्य पशु पक्ष्यादि काएक २ 
सहम्रोगी जोड़ा उत्पन्न हआ था ? 

उत्तर-नहीं अनेक थे, संख्याका परिमाण नहीं है । 
प्रथम मनुष्यादि की सृष्टि कहां पर हुई ? उत्तर-अन्य 
स्थानों की अपेक्षा जिन स्थानों में सत्व, रज, तम इन 
तीन गुणों की सम समानता थी वहां पर ही हुईं | उन 
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स्थलों का नाम त्रिविष्प भी है | यथा इस भूमि पर कहीं 
गति की स्थिरता से दिन रात्रि सदा समान रहते हैं इस 
कारण वहां शीत उष्ण तुल्य देखा जाता है और सदेव 
वसन्‍्त के सटश समय वना रहता है और कहीं २ अल्प 
विषमता और कहीं विशेष पाया जाता है इस प्रकार 
जहां २ गुणों की तुल्यता और अल्प न्यूनाधिकता होती 
है वह ही स्थान स्व प्रकार की आरम्भिक सृष्टि के निमित्त 
उपयोगी होता है और उन की जीवन यात्रा निर्वाहार्थ 
सामग्री यत्र तत्र विद्यमान होती है। युवावस्था में सृष्टि का 
होना समझ में नहीं आता है असंभव सी वात प्रतीत होती है । 

अन्तारम्भयोः तुल्यतापत्तिः एकविषयत्वात्‌ ॥१३०॥ 

सृष्टि की रचना वड़ी ही विचित्र है यह सव प्राणिमात्र 
के हित के लिए है मनुष्य अपने शुभ विचारों से ही हित- 
सम्पादन कर सकता है। जहां तक इसके दिचार और 
पुरुषार्थ निदोष होंगे वहाँ तक लोकहित सामने आता जायगा 
अन्यथा नहीं । यह सत्य है परन्तु मनुष्य की बुद्धिपरि- 
मित होने से इस रचना प्रकार को यथाथे समझने में अशक्त 
है। अन्त ओर आरन्भ को एक विषय होने से समानतापत्ति 
है अर्थात्‌ श्रन्त के विचार से आरम्भ का पता मिल जाता 
है इस लिए प्रथम सृष्टि के प्रलय काल का विचार करना 
ही ठीक है। जिससमय समस्त संसारचक्र विनाशामिमुख 
जाता है उस समय अनेक प्रकार के विपरोत थ्राधात उत्पन्न 
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होने लगते हैं। चन्द्र का पूर्णकला में ही उदय होना 
और सूर्य की किरण में से उष्णताकी न्यूनताप।त्ति, आकाश 
में कभी लाल, पीत नीली रेखाओशों का दृष्टि पथ में आना, 
भयंकर वृष्टि, पुनः कभी कूप, तड़ाग, नदी, नदके जल का 
अल्प समय में वायु के वेग से ऊपरको उड़ जाना, प्रलय- 
कारिणी वायु के व्याधात संयोग से वृक्षों का मूलोच्छेदन 
होकर आकाश मार्ग में चक्र लगाते रहना, पर्वतों के फट 
जाने, अपने स्थान से हट जाने के कारण प्रचणड अग्नि 
काण्ड का प्रकोप एका एकी भ्रूकम्प के अत्यन्त विनाशकारी 
प्रवल वेग से अनेक भू स्थलोंका विलोप इसी प्रकार समस्त 
ब्रह्म चक्र में उपद्रवोंका चक्र चलने लगता है ।ऐसी दशा 
में दुर्बेल पशु, पक्षी, ख्री पुरुषों की तो मृत्यु हो जाती है 
जहां तहां जो शेष रह जाते हैं वह अ्रपने को असहाय जान 
कर असमर्थ मान कर एकाग्रचित्त से उस परमात्मा का 
अपने विचार में स्मरण करते रहते हैं ओर मृत्यु को श्रनि 
वाय जानकर कभी मुख से ऐसे शब्द कहते हैं । दे सर्वे 
संसार के नियन्ता ! उत्पत्ति विनाशके नियन्त्रणकर्त्ता|अ्पनी 
दया से प्राणिमात्रके विभरत्ता! आप अनन्त विज्ञान, महान 
से महान अपनी महिमा में सर्वदा समान हो। है सर्वेजगत्‌ 
के स्वामी! रचना प्रकारके अन्तर्यामी ! समस्त वरतु आप 
की आज्ञा के अनुगामी,आप सवके आधार स्वयंनिराधार, 
सारशून्य स' वस्तु में विद्यमन आप ही एक सार हो । है 
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सर्वेीश्वर मडलस्वरूप महेश्वर पूर्ण परमेश्वर! साक्षात्‌ या पर- 
मपरा सम्बन्ध से आप ही इस ब्रह्मांड के धाता, जीवों के 
कमेफलप्रदाता, सत्यानृत मार्ग निर्माता हो। हे सर्वपूज्य 
निर्विकार ! आकार में संसार को वनाकर भी निराकार, 
सत्य स्वरूप, सद्‌ विचार, आप न्यायकारी अपने सच्चे भक्तों 
के क्लेशहारी प्रेम के पुजारी हो।हे प्रकाश स्वरूप, अद्भुत 
अनूप, सर्वजगत्‌ भूप ! आप सर्वज्ञ, सर्वव्यापक, समस्त सर्व 
वस्तु अनुभावक, सर्वदा सर्वथा संसार परिपालक हो । हे 
मड़लमय देव ! हमारा मड्रल करो, अमझ़ व हरो, आपको 
भुलाया इस कारण यह कष्ट सामने आबा । आप दयालु 
हैं हम को अपनी दया से वचाओ। आप कुशल हैं अपनी 
कृपा से इस सर्वेतोमुख्ी विपत्ति को हटाओ । आप त्राता 
हैं सब के पितु माता हैं, आप ही सहायक वन्धु और 
आता हैं, अपने अनुग्रह से इस कलह को मिटाओ्रो । हे 
सन्‍्मागे प्रद्शक ! हे हित शासक अहित नाशक ! आपकी 
शरण ही इस भयंकर समय में सहायक है । हर प्रकार से 
भयभीत, अन्तःकरण से पुनीत, सवसे अलग होकर प्रभु के 
ध्यान में प्रीति, मन में उसका सत्कार, हर समय उसके 
गुणगायन का विचार, नेत्रों से जलधारा बहती इस समय 
बराणी कुछ न कहती, न कोई किसी को बुलाता और न 
कोई किसी के पास आता, न कोई सोता और न जगाता 
न कोई चलता और न भागता था। ऐसी अवस्थामें शुद्ध 
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का विकाश प्रत्येक की कुवासनाजन्य दोबेल्यता का विनाश 
होगया । अब वह सब कुछ नेत्रों से निहारते किन्तु उत्साह 
को न हारते, इस समय केवल मृत्यु की प्रतीक्षा करते और 
किचित्‌ न डरते थे । अपने भावों को मृत्यु के लिए 
इस प्रकार प्रकट करते थे-- 

आजा आजा मृत्यु तुझे पुकारें वारंवार, 

अब हमको कुछ काम नहीं है केवल तेरा है सत्कार ॥ 

हम को तुझ से भीति नहीं है सब प्रकार से हैं तेयार, 

दूर खड़ी क्‍यों मुसकाती है शीघ्रता से कर परिहार ॥ 

कहते २ हंसते २ सुना गया एक शब्द अपार । 

इसी ध्वनि के साथ २ में नाश हुआ सारा संसार ॥ 

इस में शेष यह है प्रलय समय के कुछ काल पूर्व अनेक 

विन्नों के उदय होजाने से भयभीत होकर वृद्ध बाल, दुबल, 
तो मृत्यु का ग्रास होजाते हैं | सवल युवा रह जाते हैं । 
पुनः २ भयंकर उपद्रवों के दशन से सनन्‍्तान उत्पन्न करने 
की सर्वथा इच्छा जाती रहती है किसी भी भोगकी लिप्सा 
सामने नहीं आती । अत्यन्त भय के देखने से जो उनको 
क्लेश होता है उस कारण से पूर्वकृत पापपुञ्ज भोगे जाते 
हैं| सर्वोत्तम शुभकर्म परमात्मा का स्मरण कुछ काल तक 
समान चित्त से करते रहे और सृष्टि के विनाश के साथ उन 
को विनाश हुआ इस निमित्त से सृष्टि के उदय के साथ 
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ही उनका उत्थान हुआ वह प्रकृति की गोद में सोगये थे 
वहां ही जागे । आरम्भिक सृष्टि के साक्षांत्‌ सम्बन्ध से 
माता पिता तो प्रकृति और परमात्मा हैं परंपरा सम्बन्ध 
से तो सर्वोत्पयमान संसार के हैं अतः आरम्भिक सृष्टि 
पित्रादि वंशविहीन होती है पश्चात्‌ जन्य जनक भाव सम्बन्ध 
का प्रवाह चलता है। उनको सृष्टि में लाने वाले कर्म तो 
विद्यमान थे, गर्भादे कष्टप्रद मार्ग से लाने वाले न थे। 
जेसे माता पिता की महत्ता, सन्‍्तान की वेसी ही इयत्ता 
जाननी चाहिए । यह यावत्‌ कथन किय्रा गया है कथब 
मात्र ही है वास्तव में अचिन्त्य, अशक्य और अनिर्वचनीय 
है | मनुमहात्मा की इस में साक्षी है यह समस्त संसार 
तमोमय था । किसी ज्ञातके ज्ञानका विषय और न किसी 
लक्षण से लक्षित होता था और न तक से सिद्ध होने वाली 
बात थी यदि जिज्ञासु को इतने पर सनन्‍्तोष नहीं है तो तुम 
उस दशाको सुषृप्तिके समान जान लो प्रतिदिन का अनुभव है। 

तम >खोत्‌ तमला गूढ़मिति ॥१३१॥ 
इस वेद वचन के आधार पर ज्ञेयाभाव से ज्ञाता, लक्ष्य 
के अभाव से लक्षण, तक्ये के अभाव से तकीं का असदभाव 
था इस लिए सुषुप्ति का दृष्टान्त चरितार्थ होता है । यहां 
यर प्रलयका निरूपण समाप्त हुआ अब मनुष्योंकी ज्ञानवृद्धि 
के हेतुभृत वेद्‌ का व्याख्यान किया जावेगा- 
प्रश्न-वया सांसारिक वस्तुओं को देखकर मनुष्यों का 


8८० सनन्‍्मागे दर्शान 
ज्ञान वृद्धि को प्राप्त नहीं होता ? 
मनुष्य श्ञानश्य नेमित्तिक्टवात्‌ स्वाभाविक ज्ञानस्‍्य अल्पत्वम १३२। 
पशथ्चादिकों का ज्ञान स्वाभाविक होने से उनको किसी 
ज्ञाफक की आवश्यकता नहीं होती । मनुष्यों का ज्ञान 
इन से विलक्षण नेमित्तिक है इस लिये इसके ज्ञानका उदय 
विना किसी निमित्त के नहीं हो सकता । अतणव मनुष्यों 
में उन्नतिकारक जीवन यात्रा निर्वाहक ज्ञान कों किसी निमित्त 
की आवश्यकता है अन्यथा उनका स्वाभाविक ज्ञान अभ्यु- 
दय सिद्धिका हेतु नहीं होगा और पश्चादि में उनकी जीवन 
यात्रा का निर्वाहक उनका स्वाभाविक ज्ञान ही है। पुरुषों 
के संसग से उनमें भी कुछ ज्ञान तो आता है पर वह उन 
के लाभार्थ नहीं है।कईएक टदृशन्त इसपर प्रकाश डालते हैं- 
प्रथम-एक मनृष्य का वालक जिस ने अपनी युवा- 
वसथा तक कभी भी नद्यादि में जाकर स्नान नहीं किया 
और न तेरने की विद्या का अ्रभ्यास किया है ओर एक 
गो या भेंस का दो मास का वच्चा जिस ने कभी तड़ा- 
गादि का दर्शन भी नहीं किया है इन दोनों को गहरे 
जल में फेक दें तो इन में मनुष्य समझदार होता हुआ भी 
डूब जावेगा और वह तरकर पार हो जावेगा । 
द्वितीय-कुक्कुट और कोयल के बच्चे को पृथक रख 
कर उसका पालन करें और सजातीय पक्षियों का शब्द 
उनको कदापि सुनने न दे वह अपनी अवस्था में आकर 
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वेसे ही शब्दका उच्चारण करेंगे जेसे उनके पू्व॑जोंका है । 
परन्तु मनुष्यवालक का स्वभाव इसके विपरीत है यदि 
उसको मृक के अधिकार में दे दोगे तो इसमें व्यक्तशब्द 
उच्चारण करने की शक्ति का उदय ही नहीं होगा । वह 
जैसा शब्द सुनता है वेसा ही अनुकरण करने लगता है । 

तृदीय-मकड़ी या रेशम का कीड़ा कोई भी ऐसा 
नहीं है जो आश्चये जनक, अत्यन्त सूक्ष्म तारोंको तान, 
जाल बनाकर उस में छोटे २ जन्तुओं को फसाने की 
विद्या को और रेशम को उत्पन्न करने की विधि को न 
जानता हो । परन्तु यदि वालक को वस्र निर्माणार्थ ताने 
वाने का विस्तार करनां न सिखाया जावे तब उस के 
विचार में आही नहीं सकता है । 

चतुर्थ-मधु मक्षिका पुष्पों में से मधु और गृह निर्मा- 
णाथे मोम को किस प्रकारसे निकाल लाती है? और छत्ते 
में इधर उधर नीचे ऊपर बच्चों की परिस्थिति और 
शहद के आश्चय रूप गोल छिद्रों को इस बुद्धिमत्ता से 
बनाती है कि उसमें कोई भी व्यथ स्थान नहीं रहता। 
किसी रेखा गणित के ज्ञाता से पूछो कि यह कितनां कठिन 
काये है परन्तु मनुष्य अभ्यास के विना गृह निर्माण में 
असम है। मनुष्य सृष्टि से अतिरिक्त पश्वादि की यावत्‌ 
प्रजा है वह जलमें हो अथवा स्थलमें हो कुछ ही माता पिता 
की सहायता को पाकर अपने स्वाभाविक ज्ञान के अनूकूल 
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अपनी जीवन यात्रा को चलाने के लिए स्वयं समथ हो 
जाती है। उन के जीवन, उत्पत्ति, रहन, सहनादि का 
प्रकार विचित्र और आश्चर्य जनक है उन पर विचार करने 
से परमेधर की माया का स्मरण होता है और अद्भुत 
मानव प्रजा किसी से उपदेश को पाकर अभ्यास में जाकर 
तो विचित्र विद्याओं, कार्यों की रचना में समथ हो 
जाती है अन्यथा इसका उन्नति मार्ग में जाना तो स्वप्न 
दर्शन के समान मिथ्या है और जीवन भी अनेक विक्षों 
का स्थान बन जाता है अतणव सृष्टि के आरम्भ में उत्पन्न 
मनुष्यों के स्वाभाविक ज्ञान में वृद्धि के निमित्त किसी 
सदुपदेश की आवश्यकता होनी ही चाहिए | यथा तोता, 
मेना अश्वादि किसी २ प्राणी में मनुष्य सहचार से कुछ 
नमित्तिक ज्ञान का उदय तो हो जाता है परन्तु वह उनके 
लिए हितकर नहीं होता, एवं किसी की सहायता के बिना 
भी इसका स्वाभाविक ज्ञान इसके जीवन को उन्नत करने 
के लिए उपयोगी नहीं है । इस लिए ईश्वरीय ज्वान वेद 
भी सवेदा जागरूक ओर सावधान रहता है उन के अन्‍्तः 
करणामें उपदेशका कार्य करने लगा। इस आरम्भिक उपदेश 
का उपदेश परमात्मा को ही मानना चाहिए । कारण यह 
है कि जब इस विचित्र सृष्टि की रचना करना उसके नियम 
के आधीन है तो इन पदार्थों को उपयोग में बाने की 
विद्या का सामान्यरीति से बताना भी तो उसका ही 
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कर्तव्य हो जाता है। सृष्टि के समस्त पदार्थों में ज्ञान विष- 
यता सम्बन्ध से रहता है इस लिए वह किसी चेतन के 
पान का विषय अवश्य ही होगा। परमात्मा तो सृष्टिविद्या 
का विधाता और सर्वज्ञता से ज्ञाता है उसके लिए तो यह 
रचना उपयोगी नहीं और जो इस को उपयोग में लाने 
का अधिकारी है उस को इस का यथाथ ज्ञान नहीं, इस 
कारण सृष्टिकी रचना निष्फल और परमात्मा में दोषापत्ति 
आती है श्रतएव जो अपनी कृपासे अनन्त पदार्थों को देता 
है ज्ञान का दाता भी वही हो सकता है अन्य कोई 
नहीं | जव परमात्मा ज्ञानस्वरूप अपनी सत्ता से सर्वत्र 
विद्यमान है तो उसके ज्ञान का उजाला सर्व स्थान में समान 
होना चाहिए । यह सत्य है ऐसा ही है इसमें कुछ सन्देह 
नहीं है परन्तु इस में किचित्‌ प्रकारभेद है। परमात्मा के 
जिस ईक्षण से प्रकृति में परिणाम होने लगा वही 
ईक्षण जीवसंष्टि निर्माणाथ मनुष्यों में पू्वे सृश्मियादा की 
स्‍्फूरति में उदबोधक हो गया | इस लिए सृष्टि की रचना 
झोर तत्रस्थ पदार्थों को उपयोग में लाने का ज्ञान परमा- 
त्मा से आरम्भ होता है और जो कुछ जितना जिस 
प्रकार का आत्मा में बोध हुआ उस सब का आधार भूत 
परमात्मा का वेद ज्ञान ही है । 
प्रश्न-वेद की प्रवृत्ति किस निमित्त से हुईं ? 
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बी २ अलीफिनी 


.. इशनिद प्राष्तिप्रतिषेधार्थ' वेदस्‍्य प्रवृति: ॥१३३॥ 

इष्ट की प्राप्ति और अनिष्ट की निवृत्ति के लिए वेद 
की प्रवृत्ति हुई | जीव अल्पन्न है उसको -उपयु क्त विषय का 
बिना किसी की सहायता के यथाथ बोध नहीं हो सकता। 
जीवन निर्वाहाथं साधारण वोध हो जाने पर भी आत्म 
साक्षात्कार, मोक्ष के सदृविचार का होना तो असम्भव ही 
है ओर यही कल्याण का मार्ग है । जेसे पिता अपनी सन्‍्तान 
के दुःखको हटाने और सुखको प्राप्त करानेके निमित्त सदेव 
उसे उपदेश करता रहता है एवं परमात्मा सब का सच्चा 
पिता अपनी सनन्‍्तान के समान जीवों को अन्‍्तर्यामी रूप 
से अ्रन्तस्थ होकर स्वेदा उपदेश देता है भेद केवल पूर्वापर 
का है | आरम्भिक सृष्टि वालकके तुल्य ओर संग्रति युवा 
के समान है। इृदानीमपि अशुभ विचार या कम कनने में 
अन्तः:करण में जो संकोच, भय ओर लज्जा की न्यूनाधिक 
प्रतीति होती है वह परमात्मा की ही ओर से है। ऐसा 
ऋषि के सत्याथथ प्रकाश' में लिखा है जो सत्य ही है। इृष्ट 
सुख हैं जो अपने साधनोंसे प्राप्त होता है। अ्रनिष्ट दुःख है 
जो साधनों के हटाने से दूर हो जाता है परन्तु साधनों 
की सफलता या दुबंलता से सुख दुःख सबल या दुर्बल हो 
जाते हैं यह वात लोक में प्रत्यक्ष है अतएव इशनिष्ट का 
यथाथ बोध वेद द्वारा ही होता है । 


प्रश्न-क्या वेद एक है अथवा अनेक हैं ? 
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उत्तर-अनन्ताः ये वेदाः एक एवं सामान्यात ॥१शछ७ 
अनन्त वस्तु भेद से वेद को अनन्तता है और वह 

सामान्य रूपसे एक है। इस समय तो यह वात प्रत्यक्ष ही 
होगई है कि बुद्धिमान्‌ पुरुपार्थी मनुष्यों के उद्योग से विज्ञान 
का कितना प्रसार होगया हैं | सामान्य रूप से एक अग्नि 
कितने प्रकार में प्रकट होरही है, वायु के द्वारा विद्युत के 
तीत्र आधात से शब्द को एक स्थान से दूसरे स्थान पर 
पहुंचाने के लिए कितने भिन्न २ प्रकार के साधन उपस्थित 
हो रहे हैं | शीघ्र गमनाथथ स्थल, जल आकाश में चलने 
वाले यान केसे विचित्र बनाए गए हैं इस प्रकार वर्णों का 
सीन्दय, पुस्तक निर्माणय यन्त्रोंका विधान, अद्भुत अनुपम 
विज्ञान का स्वरूप प्रत्यक्ष हो रहा है आगे कहां तक इस 
का आविष्कार होगा? इसका कुछ पता नहीं । ज्ञानके 
इस विशेष या सामान्य विशेष के अनन्त भेद से वेद को 
ग्रनन्ततापत्ति है और सामान्यरूप से वह वेदज्ञान एक 
ही है। यथा वास्तव में वाष्प एक ही है जिस यन्त्र के 
साथ उसकी योजना कर दोगे वही काये करने लगेगा। 
प्रश्न-ऋक्‌, यजु, साम और अथरवे भेदसे वेदचतुश्य और 
कहीं २वेदत्रयी का व्याख्यान है इसकी क्या व्यवस्था होगी ? 
उत्तर-प अस्येव वेद्ध्य प्रकोरभेदात्‌ नामभेदः न हि 
दिवादास्पद्मिति ॥१४७॥ 
एकही वेद के प्रकार भेद से अनेक नाम हैं इसलिए 


४८६ सन्‍्मार्ग दर्शन विश 
विवाद का स्थान नहीं है| पाठक विचार करें- 

प्रथम-उन्नतिशील मनुष्य समाज को पहले वस्तु की 
स्तुति करनी अर्थात्‌ उसके गुण गौरव का व्याख्यान करना 
होता है। यही ऋग्वेद का स्थान है । 

द्वितीय-उन ज्ञातगुणों के लम्मेलन से किस २ शक्ति 
का प्रादुर्भाव होता है उसके उचित प्रयोग का परिज्ञान 
ही यजुवेंद का विधान है । 

तृतीय-बस्तु स्तुति और उन गुणों का परस्पर समा- 
वेश यथाथ तब ही सिद्ध होगा जब समता से फल अभि- 
मुख हो जावेगा इसका नाम ही सामवेद का गान है। इस 
से मनुष्य को गति उन्नति की ओर बढ़ती जाती है और 
विश्वव्यापिनी प्रशंसा आनन्द को बढ़ाती है । 

चतुथ -कार्य विधान में जो उन्नति हुई है विचारपूर्वक 
संस्कारों के द्वारा नूतन गुणों का प्रकाश और दोषों का 
हास करने में यत्न करना यह अथवैवेदका समार्यान है । 
झ्व जिन धातुओं से इन शब्दों की उत्पत्ति होती है उन 
पर ध्यान दें ऋच स्तृती' इससे ऋकू, 'यजुर योगे' इससे 
यजुः, इनमें भिन्नता होने पर भी सामान्य वेद शब्द सब 
के साथ अन्वित है| परमात्मा की सत्ता के समान इस 
वेदज्ञांन का भी विस्तार सववेत्र है जब अन्तराय दूर होकर 
मनुष्य की बुद्धि पर इसका प्रकाश पड़ता है तव वह पुरुष 
उपयु क्त मार्ग में चलता हुआ अभ्युद्य को हाथ में लाता 


ससारगति ४८३ 
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और संसारकी व्यवस्थाके यथाथ ज्ञान से सच्ची जिश्मासा 
के उत्पन्न होजाने से जन्म मरणऊे वन्धनसे भी अपने को 
छुड़ाता है यह यथा वेदज्ञान का ही फल है । सम्प्रति 
जो ऋक्‌ संहिता है उसमें सब मन्त्र स्तुति परक, यजुःसंहिता 
में योग परक, सामवेद समता का द्योतक और अथवे वेद 
में संस्कार ही हों ऐसा नहीं । इनफे थ्रर्थों में समय के हेर 
फेर से वहुत भेद हो चुका है। वेदिक समय की बोलचाल 
से इस काल की बोलचाल में बहुत मिन्नता हो गईं है। 
तात्कालिक मनुष्य वेदिक परिभाषाओ4ं। और वेदार्थ के 
जानने में जितनी योग्यता रखते थं आजकल के विद्वानों 
में वह शक्ति नहीं है । यही कारण है कि वेदों का गौरव 
जितना उनके मन में था सम्प्रति वेदों के साथ उतना प्रेम 
नहीं । जो कुछ हो भी रहा है यह सब ऋषि की कृपा का 
फल है | ऋषि के दृदय में तो यह था कि यदि आर्ये- 
जाति अपना सर्वस्वर लगाकर वेदों की रक्षा कर लेगी तो 
इसके पास सबकुछ है ओर यदि ऐसा न हुआ तो खब कुछ 
होते हुए भी न होने के समान है कितना मार्मिक विचार है। 

प्रश्न-जव वेद ज्ञान सूर्य प्रकाश के समान सर्वेत्र 
विस्तृत होगया तव तो उसका वोध सब को तुल्य होना 
चाहिए था पुनः किसी की हुआ और किसी को न हुआा 
इस का कारण क्‍या है !? 


४८८ सनन्‍्मागे दृष्टांन 
हु पूर्वा5द्शमेव तत्र कारणमिति ॥ १३ ६॥ 

इति शब्द सब को समान ज्ञान न होने में पूवररिष्ट 
को कारण बता रहा है किसी का अदृष्ट दुर्बलता के कारण 
प्रतिवन्‍्धक हो रहा है, और किसी का अरदृष्ट सबल होने 
से सहायक बनरहा है। जो पुरुष अनेक जन्म कृत कर्मों के 
अभ्यास से शुद्धान्तःकरण होते हैं | प्राप्तशरीर त्यागा- 
नन्‍्तर फिर उनका न जन्म होता है ओर न मरण, ऐसे 
जीवन मुक्त पुरुषों का यह अन्तिम जन्म होता है । अब 
उसका कोई भी कमे स्वाथ सिद्धि या भोगवासना के 
निमित्त नहीं है ऐसे पुरुषों के हृदय में यथाथ रूप से 
परमेश्वर का ज्ञान विकसित होता है और वह ही उत्तम 
अधिकारी उस को अनुभव करते हैं । 

प्रथम-यद्यपि ज्ञान प्रकाशकी सत्ताका सदभाव सर्वत्र था 

तो भी अधिकार भेद से सर्वत्र प्राप्ति नहीं जेसे सूर्य का 
प्रकाश वस्तु भेद से भिन्न र आभाको देता है दर्पण, जल, 
भित्ति और पाषाण में प्रतिविम्ब समान होने से भी कहीं 
प्रचणड, कहीं मन्द, कहीं विमल, कहीं समल प्रतीत होता 
है वेसे ही तत्कालस्थपुरुषों की अन्तस्थ वृत्ति में ज्ञान की 
व्यवस्था समझ लेनी चाहिए । 

द्वितीय-जब रात्रि के समय वृष्टि होती है तब कोई 
भूभाग गीला और कोई निमीला और कहीं किसी गते 
में कुछ पानी एकत्रित हो जाता है। इसी प्रकार किसीकों 


॥॒ संसारगति ४८५९ 
उस ज्ञान का संकेत हुआ और कोई उस से अचेत हुआ 
और कोई विनयसम्पन्न समाहित उस से सचेत हुआ । 
अतण्व वह जिस के विचार का विषय उत्तरोत्तर होने लगा 
उसको उस वात का अधिकारी जानना चाहिए । सम्प्रति 
भी यह ही बात देखने में आती है | एक ही अध्यापक 
अपने कई एक शिष्यों को समकाल में किसी प्रश्न के 
समझाने का यल करता है उन में से कोई यथाथ जान 
लेता है दूसरा ससन्देह जानता है । तृतीय ने सुना परन्तु 
कुछ बोध न हुआ समझने वालों में से भो कोई अनुमान 
करने लगा ओर के।ई उस से विमुख रहा यह सव भेद 
अधिकार भेद से हो ही जाता है आाश्चय नहीं। 

प्रश्न-जिन को ज्ञान हुआ उनकी प्रवृत्ति केसी थी ? 
लोकसंप्र हाथ परहितसस्पादने स्वामाविको प्रवृक्षिः ॥३७॥ 

यद्यपि संसार में उनका कोई भी काये शेष नहीं था 
तो भी लोक मर्यादा स्थिर करने के निमित्त परहित सम्पादन 
में उनकी स्वाभाविको प्रवृत्ति हुई | वह ज्ञान उन को ईश्वर 
से प्राप्त हुआ और उसमें ही इस बोध का वीज था कि इस 
का प्रचार सत्र हो इस हेतु से जो उनको प्राप्त हुआ था 
वह उसको अन्य जनों तक पहुंचाने में यत्रान्‌ हुए और 
झय भी संसार में यह प्रत्यक्ष है कि जो जीवनमुक्त विद्या 
विशिष्ट होता है अल्पवोध रखनेवाले पुरुषों को वोध कराना उस 
के विचार का विषय होजाता है | संसारमें जहां जहां में मनुष्य 


४६० सनन्‍्मार्ग दर्शन 
समाज विद्यमान है वहां २ मन्दता या उत्तमता से यही प्रकार 
प्रचलित है यह सब उस आरम्भिक ज्ञानसोत की धारा है। 
यो ज्ञागार त॑ ऋच:ः कामयन्ते, अग्नि ज्ागार 
य॑ ऋवः कामयन्ते ॥१३८॥ 
प्रश्न-क्या इस वेदज्ञानके ज्ञाता अनेक पुरुष थं या एक ! 
उत्तर-वेद से तो पता मिलता है कि एक ही था- 
यह ऋग्वेद के दो मन्त्रों के प्रथम दो भाग हैं इनका 
अर्थ यह है कि जो पुरुष अविद्या की निद्रा से प्रथक होकर 
विद्या में जागरूक होजाता है ऋग्वेद अपना अथ प्रकाशन 
के निमित्त उस पुरुष की कामना करता है इसके उत्तर में 
द्वितीय मन्त्र के पूव का भाग है कि अग्नि जाग उठा जिस 
की ऋग्वेद कामना करता था। यहां अग्नि गोण की संत्ञा 
है यथा “अग्नि माणवकः बड़े तेजस्वी चतुर सुतोध छात्र 
को कहते हैं एवं उस पुरुष ने जन्म मरण प्रदातृ अविद्या 
को सत्संग, सद्विचार और सदनुष्ठान से दूर कर दिया, 
वह उस ज्ञान का अधिकारी था उसकी ही अग्निसंझा हुई। 
ननु-इस सिद्धान्त के स्वीकार करने में अग्नि, वायु, 
आदित्य और अड्भिरा इन चार ऋषियों पर वेद प्रकट 
हुए यह असत्‌ सिद्ध होगा ? नहीं इसकी व्यवस्था तो हो 
सकती है । पाठक विचारे । ब्राह्मण ग्रन्थों के इस वचन 
को सत्याथे प्रकाश, ऋग्वेदादि भाष्यभूमिका में प्रमाणरूप 
से लिखा है | अग्नि और रवि तो अग्नि स्वरूप ही है बायु 


संसारगति ४९१ 


से अग्नि की उत्पत्ति है जन्यजनकभाव सम्बन्ध से दोनों 
में ऐक्य होजाने से वायु को भी अग्नि कह सकते हैं। 
आत्मावेपत्र नामासि यह प्रमाण विद्यमान है अ्रद्जिरा अंगानां 
रसः सारः अंगिरः प्राणः” सर्वे शरीर में सारभूत जीवनहेतु 
प्राण ही है इस प्राणका नाम भी अग्नि ही है। उपनिषदों 
में प्रत्यक्ष आता है कि शयनकाल में कौन जागता है? 
उत्तर यह है कि “प्राणाप्नि” जागता है इस ध्रकार इन 
चार शब्दों में कोई भेद नहीं आता यह सब समानाथ 
के वाचक हैं | यथा एक वेद अनन्त वस्तु भेद से अनन्त 
और वही प्रकारभेद से चार हैं तथेव एक ही पुरुष की 
व्याख्यान भेद से चार प्रकार की अ्रन्वर्थ संज्ञा हो जाती 
है सन्‍्देह का स्थान नहीं । उपयु क्त दोनों मंत्रों में ऋग॒ 
के साथ २ सामवेद का भी नाम है ओर अग्नि शब्द के 
साथ दोनों का अन्वय है। यजुः और अथवेकी मध्यगृहीत 
न्याय से या अनेकान्तवाद से संगति ठीक हो सकती है 
शाखकी इस मर्यादासे किसी प्रकारका भी दोप नहीं आता । 

ननु-इस वात के अंगीकार करने में वेदों में इति- 
हास सिद्ध होगा ओर इससे वेदों को अनित्यत्वापत्ति होगी 
जो सवेथा ठीक नहीं । 

पतसत इतिहाखविद्याबीज न त्वितिहासमिति ॥१३९०॥ 
यह तो इतिहास विद्या का बीज-मूल है। इतिहास की आशंका 
नहीं करनी चाहिये जीवनके उस वृत्तकानाम इतिहास होगा 


४९२ सन्‍्मार्ग दर्शन 
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जब ईश्वरीय सृष्टि के उत्तर कालमें मानवसृश्टिका व्यापार 
होगा अ्रतणव ईश्वरीय सृष्टि में इस प्रकार के संकेत भिन्न २ 
विद्याओं के विधायक हैं । किसी व्यक्ति की परिस्थितिका 
निरूपण नहीं करते। ऐसी अवस्था में इसको इतिहास 
कहना किसी प्रकार भी ठीक नहों। इतिहास का सम्बन्ध 
मानव सृष्टि के साथ होता है । यहां तो सवे की अवस्था 
समान है जब किसी ने किसी का उपकार या अपकार 
किया ही नहीं तो इतिहास का उत्थापक कोन होगा ? 
मूल के विना यूली की उत्पत्ति नहों हो सकती । यहां तो 
अग्नि शब्द गोणिक है किसी मनुष्य विशेष का नाम नहां, 
अभी नामों की तो कल्पना ही नहीं हुईं। पूर्वे संसार 
के अन्तगंत जिस का शुभ कर्मों के द्वारा विद्या प्रकाश से 
अविथा अन्धकार दूर हो गया था उसकी संज्ञा अग्नि है 
और वही पदार्थोंके यथार्थ ज्ञानका अधिकारी है सांसारिक 
वस्तुओं के साथ उप के कोई सम्वन्ध नहीं। वेद ने इस 
मन्त्रमें तो यह शासन किया है कि जिसका जेसा वृत्तान्त 
हो उसको वेसा ही निरूपण करना इतिहास होगा। अ्रतएव 
यह मन्त्र इतिहास विद्या विधायक है किसी फल के नहीं । 

मनुष्य समाज को जीवन यात्रा का निर्वाह सुख पूर्वक 
या दुःखमय होगा । कोई उद्योग शील मनुष्यसमुदाय 
उन्नति की ओर जावेगा ओर कोई पुरुषार्थ हौन अवनति 
को ओर आवेगा, « किसी के यश का प्रकाश वा किसी 
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के अपयश का विकास होगा । इस वृत्त के साथ २ जो 
अश्वादि पशुओं या किसी भ्रूभाग का वृत्तान्त सम्बन्धित 
होकर जनश्रुति द्वारा कथन या पुस्तकाकार उल्लेख होगा 
उसका नाम ऐतिह्य है उसका सम्पादक कोई न कोई विशिष्ट 
पुरुष ही होगा और संसार के समस्त इतिहास अपूरो ही 
होंगे। कारण यह है कि मनुष्य में आन्ति बीज और राग 
द्रेष की सम्भावना है और कालान्‍्तर में सर्व॑ लुप्तप्रायः हो 
जाते हैं यही व्यवस्था सर्वप्रकार की विद्यात्रों की है। 
पुनः यदा कदा[पि उन विलुप्सम विद्याओं का प्रादुर्भाव 
होगा अश्मर नामह ऋषिके द्वारा ही होगा अन्यथा नहीं। 
इतिहातादि सर्वे विद्याओं का संसारान्तग्गत दर्शन होने 
से अनित्यथ और समानतासे उस के बीजकों नित्यत्व 
है अतण्व यहां अग्नि शब्द इतिहास विद्याका निय 7मक 
है | इतिहास का साधक नहीं है । 

अब इससे आगे इस विद्या का विचार किया जाता 
हैं कि यदि सुप्रप्रबुद्ध के समान सृष्टि की तुलना है तब 
स्वयमेव रचना को देखकर पृर्वानुभूत विषय का स्मरण हो 
जायगा । उपदेश की आवश्यकता ही क्‍या है? समाधान- 

बहुधा अनुभूतषिषयस्य तद्िस्मरण प्रश्नत्वापस्िः ॥१७४०॥ 

लोकप्रत्यक्ष वार्ता का तो कदापि अपवाद नहीं हो 
सकता । पाठक विचार करें कि किसी विद्वान विचार- 
शील बुद्धिमान ने दिन, वार, तिथि या तारीख की गणना 
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को बहुधा अनुभव किया हुआ है और अनेक वार उसने 
अन्य पुरुषों को बताया भी है परन्तु जब उस को जंगल 
वन या पर्वतों में परिभ्रमण के कारण विस्मरण हो जाता 
है तो क्या वह पुरुष स्वयं दिन या तिथि का निश्चय कर 
सकता है ? कदापि नहीं । वह अन्य पुरुषों से पूछ अपने 
सन्देहको मिटाता है। जब तक मनुष्यके अन्तःकरणा में 
संशय बना रहता है तब तक उसकी प्रवृत्ति किसी कारये के 
करने में नहीं होती । बताने वाला उसही बात को बताता 
है जो पूर्व से उसके मन में विद्यमान थी कोई नूतन नहीं। 
जब एक ही अवस्था में किसी विस्मृत विषय का स्वयं 
निः सरण होना कठिन है तब प्रलय के पश्चात्‌ सृष्टि काल 
में मनुष्य पूत्रानुभूत विषय को स्वयमेव विचार लेंगे यह 
कदापि सम्भव नहीं । अतएव पूर्व स्मृति की स्फूर्तिके लिए 
किसी निमित्त की आवश्यकता है यह सिद्ध हो रहाहै । 
लोके 5पि तदशाना त्‌ ॥१४१॥ 

जिस प्रकार ज्ञान प्रचार का आरम्भ सृष्टिकाल में 
हुआ वही उपचार लोक में भी देखा जाता है उस से यह 
वात सिद्ध होजाती है कि आरम्भिक सृश्टिमिं भी किसी के 
द्वारा उपदेश एक से दूसरे तक पहुंचता है अन्यथा नहीं । 
यथा एक पुरुष यह बता रहा है कि सत्यभाषण करना 
उत्तमकर्म है यह सुख का उत्पादक ओर दुःख का 
विनाशक है अ्रतएवं सर्व मनुष्यों को सत्य ही बोलना चाहिए 
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मिथ्या कहने से संसार के समस्त कार्य विगड़ जाते हैं । 
अब उससे यदि यह प्रश्न किया जावे कि मित्र ! आपने 
यह उपदेश जो किया है कि विचारकर सदेव सत्यभापण 
का ही स्वभाव बनाओो। यह तुम्हारे ही विचार का विषय 
है या किसी अन्य विद्वान से आपने इस शिक्षा को प्राप्त 
किया है | इसका यह उत्तर तो कोईभी नहीं देसकता कि 
इस नियम को मैंने स्वयं ही जाना है किसी अन्य पुरुष 
की इसमें सहायता नहीं, यदि ऐसाकहता है तो वह सदोष 
है | वालबुद्धि का ही परिचय देता है । कारण यह है 
कि उस विचार का वालपन में अभाव है । हां यदि वह 
समझदार है तो इस प्रश्न का यही ठीक उत्तर देगा कि में 
वालकालमें जब अध्ययन करता था तव उस समय सवदछात्रों 
को अध्यापक यही बताते थे और अनेक वार उपदेशर्कों के 
द्वारा भी यही उपदेश श्रवण किया है । इसीप्रकार कोई प्रेम 
को अच्छा आर द्वंतकों बुरा बतारहा है दूसरा कहता है कि 
विद्या प्राप्त करना सुखप्रद अच्छा है, और मूर्ख रहना दुःख प्रद 
बुरा है इन सवका एकही उत्तर होनेसे उनसे कोई कहे कि 
तुमने तो अपने अध्यापकों या उपदेशरकों से सुना उन्होंने 
किस से सीखां ? अपने अध्यापकों से, यह प्रवाह अनुलोम 
पीछेकी हटता हुआ आरम्भिक सृश्िि साथ सम्बन्ध करेगा, 
उस समय उनको कहां से किस प्रकार प्राप्त हुआ ? यही 
विचार का विषय है-- 


कह रखसतन्मारा दत्त 
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अस्य उपदरेशश्य परंपरायाः यत्र परिसमाप्ति 
तन्न वेदज्ञान ध्य शक्तिरेति ॥१४२॥ 

इस उपदेश परम्परा की जहां पर परिसमाप्ति हो जाती 
है वहां पर ही वेदज्ञान की शक्ति है जितने भी संसार 
में महत्वपूर्णा आश्वये जनक कार्य होरहे हैं उन सब का 
आंधार उपदेश ही है| वह उपदेश एक से दूसरे के पास 
कृभी करो द्वारा और कभी पुस्तकों के द्वारा पहुंचते रहते 
हैं। सृष्टि की रचना और इसके पदार्थ भी इस नियम के 
सहायक हैं । सृष्टि के समय अद्भुत रचना को देख कर 
चकित हो रहे हैं जेसे सृष्टि विनाश के समय भयभीत हो 
रहे थे। दोनों अवस्थाओं में मनुष्य में विचार करने की 
शक्ति मन्द पड़ जाती है। अतएव उनके लिए हितप्रदर्शक 
कोई भी अन्य शक्ति होनी ही चाहिए । तत्काल सब के 
सामान्य धर्म विशिष्ट होने से कोई किसी को समझाने कौ 
योग्यता नहीं रखता है इस लिए उपायान्तर दृष्टि में न 
आने से यही मानना ठीक है कि ईश्वरीय नियम जो सदा 
समान, एकरस, प्राणिमात्र के अन्तःकरण में विद्यमान था 
वही पूर्व सृश्वित्त को शनेः २ विचारपथर्में लाने का निमित्त 
बन गया है । वेदान्त दर्शन इसमें साक्षीभृत प्रमाण है कि 
वही ऋग्वेदादि शास्त्र का निमित्त (उदबोधक) है। सर्वे 
संसार का उत्पादक पालक होने से ज्ञान का प्रकाश जिस 
के बिना कोईभी वस्तु हितकर सिद्ध नहीं होसकती उसका 
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देना भी उसी का काम है अन्य का नहीं। इसके पश्चात्‌ 
ब्ानकी धारा एकसे दूसरे के पास बहने लगती है अन्यथा 
नहीं । क्‍या वेद में कोई अन्यथा वांत भी है ? उत्तर नहीं- 

स्वश शानमयत्यात्‌ न तत्र अ्रान्तिवोजमिति ॥१४३॥ 

परमात्मा स्वेज्ञ और वेद उस का ज्ञान है, अतएव 
वहां आन्ति का स्थान नहीं है। आन्ति होने से सर्वेज्ञता 
की हानि होगी इस से सृष्टि की रचना का होना असम्भव 
होकर प्रत्यक्षका पिरोध करेगा, अतः परमात्मामें यह दोष 
लागू नहीं हो सकता अपवाद को यहां आदर नहीं है । 
वादितोष न्याय का सहारा लेकर यदि उस में आन्ति 
का लेश माना भी जावे तव कोई अन्य शक्तिजों सर्वेज्ञतादि 
गुणोंसे युक्त और अविद्यादि दोषों से मुक्त , संसार निर्माण 
में निपण हो स्वीकार करनी ही होगी । पुनः उस ही 
उपयु क्त मियम का उसके साथ अन्वय हो जावेगा। श्रतएव 
दादी का कथन स्थिर नहीं हो सकता । परमात्मा सर्वेज्ञ 
झोर उसका ज्ञान आन्ति रहित है- 

स॒ तु अत्पश धमेः ॥१४४॥ 

भ्रम, आन्ति, अविद्या तो अल्पज्ञ का धर्म है सर्वज्ञ 
इस दोष से कदापि दूषित नहीं होता। जेसे आदित्य 
प्रकाश में तम की सम्भावना नहीं वेसे ही प्रकाशस्वरूप 
परमात्मा में सदेव विद्या का विधान है । इस से भिन्न शक्ति 
ओ जीवात्मा है उस में विपरीत ज्ञान है इस हेतु से उसमें 
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विपरीतकारिता है इस निमित्त से ही वह वन्धन में आता 
है । सुख की इच्छा करता हुआ दुःखमें उलझता जाता है 
ऐसी शक्ति एक तो क्या अनेक भी मिल कर संसार की 
किसी भी वस्तु का निर्माण नहीं कर सकती हैं। संसार 
निर्माण की तो कथा ही क्या है । 

अब इसके ग्रागे सांसारिक व्यवस्था का निरूपण किया 
जावेगा । परमार्थ की जिज्ञासा सर्व पुरुषों को नहीं होती 
सदेव इसके जिज्ञासु न्‍्यून ही देखने में आते हैं कारण यह 
है कि सच्ची जिज्ञासा अन्तःकरणा की पवित्रता के बिना 
होती ही नहीं | ऐसी अवस्थाका होना अनेक जन्म कृत 
शुभ कर्मों का फल है। इस नियम का दर्शन यत्र तत्न हो 
रहा है कि सामान्य जिज्ञासा उत्पन्न होकर फिर मन्द पड़ 
जाती है इस की चमे सीमा तक पहुंचना किसी भाग्यवान्‌ 
का ही अधिकार है और वही सच्चा जिज्ञासु इस पद का 
अधिकारी है। वेदादि सच्छाबों का शिक्षण प्रधानतया 
इस पद की प्राप्तिके ही निमित्त है प्रकृत पदवाच्य महात्मा 
ओऔर सच्चे धर्मात्मा पुरुषों के पास जाकर प्रेम भाव से 
दीक्षित होना एतत्‌ लाभाथ ही है। अनेक प्रकार के व्रत 
नियमों का पालन करना, सदुपदेश को श्रवण करके उस 
को अन्तःकरण में धरना, सत्कमे करने में उत्साह और 
मनन्‍्द कर्मों से सदेव डरना तदर्थ ही होता है । तात्विक 
विचारों का मनमें सत्कार, वुद्धिमत्ता से धनोपाजेन करना 
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झौर यथाथ मांगे में उस का सहचार, सृष्टि की व्यवस्था 
को ध्यान में ला कर मुख पर प्रसन्नता का चमत्कार इस 
पद को ग्राप्त करने के लिए ही होता है। नियम पूर्वक 
पठन पाठन विधि का ध्यान, माता पिता को सन्‍्तान के 
सुशिक्षित बनाने में सन्‍्मान और आचार्य, अध्यापक, गुरु 
वगे को शिष्यों की स्तुतिर्में अपना मान और उनके ही 
हित में अपने हित का ज्ञान भी इसके लिए होता है । 
व्यथ आलाप से दूर रहना कटुवचन मुख से कभी न 
कहना और तापस होकर स्तुति, निन्‍्दा, हानि, लाभ शीत 
और उष्णादि द्वन्दोंके आधातकों सहना परमाथ प्राप्त्यथ 
ही होता है । शास्त्रों में इस संकेत का विधान आता और 
सत्पुरुषों का चारित्र भी सतत को यही सिखाता ओर 
सृष्टि क्रम का दर्शन कार्य कारण भाव का विमपंण भी 
सब को इस ही ओर ले जाता है।इस ज्ञान के ज्ञानी, इस 
ध्यान के ध्यानी पुरुष के जीवन का वृत्तान्त नितान्त 
एकान्त इस वृत्त को ही सामने लाता है। किसी ने किसी 
का उपकार किया, एकने दूसरे को विपत्ति के समय सहारा 
दिया और किसी ने यथाथे मांगे में सर्वस्व को देकर भी 
अपना नाम तक न लिया | इन सब का प्रयोजन वही 
है जहां इस यात्री की यात्रा समाप्त होती है । 

इस कथन का अभिप्राय यह है कि जीवात्मा वासना 
वशात्‌ यत्र तत्र सर्वत्र संसार में चक्र लगाता सुख दुःख को 


५०० सनन्‍मार्ग दर्शन 


अनुभव में लाता हुआ इससे पृथक होने की लिप्सा करने 
पर भी मोहमयी माया के जाल में फंसता ही जाता है। 
बलवती माया बुद्धिमान को भी विपरीत कर देती है उस 
का ऐसा प्रभाव हैं कि उस के पाश में उलझ कर यह पुरुष 
प्रसन्न होता है । बार बार उसके कठोर संघात को सहने 
पर भी उसके पीछे चलने में ही अपना सोभाग्य मानता 
है। इससे पीछा छुड़ाना, फिर बन्वन में न आना, मोक्ष 
भोगभागी वन जाना मनुष्य शरीर सहचारी जीव का 
मुख्य उद्देश्य है। कारण यह है कि इस पद की प्राप्ति तो 
इस शरीर के द्वारा ही हो सकती है अन्यत्र नहीं | अन्य 
सांसारिक सर्व प्रकार के सुखों की उपलब्धि तो देहान्तर 
में भी देखने में आती है और यदि विचार दृष्टि से देखा 
जावे तो मनुष्य की अपेक्षा कई प्रकार के प्राणियों में सुख 
के अनुभव करने का प्रकार सुन्दर प्रतीत होरहा है। मनुष्य 
का जीवन सुख के साथ २ अनेक प्रकार की वाधाओं से 
घिरा रहता है, कई प्रकार की पीड़ासे पीड़ित होकर विविध 
वेदना को सहता है यह अपने हाथों से कलह को जगाता 
और चिन्ता के चक्र में उतन्नता जाता है यह प्रत्यक्ष है 
कथनमात्र नहीं है | अन्य पश्चादि वर्ग बहुत अंश में इस 
दोष से मुक्त हैं तथापि मनुष्य शरीर में यही विशेषता है 
कि इस उलझन को सुलझाने की इस में योग्यता है यह 
अपूर्व फल इस शरीर के द्वारा ही प्राप्त हो सकता है । 


संसोरगति ५०१ 
देहान्तर में जाकर जीव की यह शक्ति छीन ली जाती है । 
इस लिये उपनिषदों का यह व्यारुूयान कि यदि मनुष्य 
शरीर को प्राप्त करके ज्ञान प्रकांशसे अज्ञानावरण को सुयत्र 
से दूर कर दिया तो यह बड़ा ही अलभ्य लाभ हुआ और 
यदि प्रमाद, आलस्य में फंस कर इस से विमुख रहा तो 
अत्यन्त ही हानि हुई | यह सत्य है तो भी इस अभीष्ट- 
पद की प्राप्ति का यह शरीर ही हेतुभूत ओर यह संसार 
ही मार्ग है इत लिए शरीर को सुनियम पालन करने से 
सबल ओर अन्‍न्तःकरण को निर्मेशल बनाना और संसार 
मांग में व्यवहार शुद्धि से छल कपट अन्यायादि दोषों 
को मिटाना, लोक परलोक व्यवहार परमाथ उभयथा सुख 
सम्पत्ति का साधन है अतणव व्यवहाराथ विचार करने 
की आवश्यका हुई । 

ननु-मनुष्य इस वातकों जानता हुआ भी इससे दूर हट 
जाता है बातेंती बनाता परन्तु अनुष्ठान करनेसे घबराता है । 

अयाज अनेकाः विध्वाः प्रसिद्धा; ॥१४५॥ 

शुभ कार्यों में अनेक विप्न आकर विद्यमान हो जाते 

हैं यह लोक में प्रसिद्ध है नूतन बात नहीं। मोक्ष को उप- 

निषदों में श्रेयमागं कहा है इस से बढ़कर जीवात्मा के 

लिए अन्य कोई उत्तम स्थान नहीं है। प्रथम तो साधनों 

के सम्पादन करने में अनेक प्रकार के सांसारिक प्रलोभन 

वाधक हैं और द्वितीय एकान्त मोक्षस्वरूप में अनेकान्त 


५०२ सन्मार्ग दशन 

वाद का प्रवेश होगया । लोगों ने विचार हीनता के कारण 
अपने को मिथ्या विधासके अधिकार में देदिया, विपरीत- 
कारिता से उत्तरोत्तर तात्विकमोश्स्वरूप का अनेक प्रकार 
से निरूपण होने लगा, परमेधर के यथार्थस्वरूप और मोक्ष 
के वास्तविक रूपमें मनुष्यने अपने अज्ञान और विपरीत ज्ञान 
के कारण नानाविध की असाध्वी विपरीत कल्पनायें खड़ी 
करदीं । जिससे दिनोदिन मनुष्यसमाज मनोमालिन्यता के 
कारण विचारभेद से परस्पर खेद का कारण वन गया। 
यह केसे हो सकता था कि जो वस्तु मन की पवित्रता से 
प्राप्त हो सकती है उसको पापी मन उपलब्ध करले। अखंड 
अछेदय और अभेद्य वस्तुर्में भेद की कल्पना से कुछ न्यूना- 
घिकता नहीं होती । प्रत्युतु अनुचित कल्पना करनेवाला 
संसार में अपनी बेसमझी से दुःखों का स्थान और कपिद्तों 
का धाम वन जाता है । भारतवर्ष इसका प्रत्यक्ष नमूना है 
उपनिषद अभ्युदय अर्थात्‌ स्वसाधनों के सहित लौकिकसुख 
को प्रेयमार्ग बताती हैं। इन दोनों श्रेय और प्रेय मार्ग में 
से श्रेय को श्रेठठ और प्रेय को तदपेक्षा कनिष्ठ बताया है। 
श्रेय प्राप्त्यर्थ अनुष्ठान कर्ता को उत्तम और प्रेय मार्ग को 
ही श्रेय जाननेवाले को तदपेक्षाकृत हीन कहा है। वेदादि 
सच्छास्र व्यवहार संशोधन ओर तदथे मनुष्यसमाज को 
सम्बोधन करने के निमित्त बड़ा ही बल दे रहे हैं । जो 
पुरुपसमुदाय व्यवहार काये में चतुर नहीं होता यथार्थ 
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में परमार्थ का हाथ आना उसके लिए असम्भव है। यथा 
वीज में फल छिपा होता है तथेव शुद्ध लोक व्यवहार में 
प्रमाथ का स्वरूप विद्यमान है केवल किचित्‌ अत्यल्प 
संभलने की आवश्यकता शेप रह जाती है अन्यत्‌ स्वेकार्ये 
को व्यवद्गार की पविन्नता सम्पादन कर देती है इस लिए 
मनुष्य को वड़ी ही सावधानी से व्यवहार का निर्वाह करना 
चाहिए । जो लोग दुबल हाथों से इसको संग्रहीत करना 
चाहते हैं वह स्वयं दुःखभोग भागी होकर ओरों के लिए 
ग्लानि का स्थान वनजाते हैं। अतणएव लोक व्यवहार को 
पुरुषार्थ बुद्धिमतता और परस्पर विचार से सबल, पवित्र 
ओर उज्ज्वल वनानेसे लोक परलोक सम्बन्धी दोनों प्रकार 
के सुख सामने आजाते हैं इस लिए मर्यादान्वित लौोकिक 
सुख परमाथे सुख की सम्पत्ति है । परमाथ से लोक की 
उत्पत्ति होती है इस लिए लोक में परमाथ छिपा हुआ है 
केवल अहंता, ममता इसका आवरण है। बुद्धिमान्‌ इसको 
दूर कर देता है परमाथ उसके सामने आजाता है । यथा 
एक से अनेकरूप संसार की उत्पत्ति होती है अतएवं यह 
कहना उचित ही है कि इस अनेकता में वह एक विद्यमान 
है केवल पूर्वपदकों ही दूर करना है। जिस प्रकार एकता 
अपने में सार्थक है उस प्रकार निषेधपदवाची “अ' साथेक 
नहीं है वह अपने अर्थको छोड़देता है इसी प्रकार परमाथ 
के सामने आते ही उसके निमित्त संसार अपनी प्रगति को 


५०४ सन्मागे द्ंन 
छोड़ देता । शास्त्र की इस विषय में यह सम्मति है- 
दुश्चरितात्‌ बिनिवृत्ति: सर्वशास्त्र मर्यादा ॥१४६॥ 
दुराचार से परथक होना और इसके लिए सदेव पुरुषार्थ 
करना यह सर्वशात्रों की मर्यादा है। मयदाके पालन किए 
बिना संसार का कोई अड्ू भी ठीक नहीं होता । अ्रड्र 
की निबलता से अड्डी स्वयमेव अवल होजाता है यह निश्चित्‌ 
सिद्धान्त है । मर्यादा मनुष्यसमाज की उन्नति का एक 
अच्छा साधन है यह अन्य सुनियमों के दृढ़ करने का निमित्त 
है । मर्यादा पुरुष को सर्वेप्रिय बनाती है। यह मनुष्य के 
जीवन को इतस्ततः जाने से बचाती है । यह संसार में 
स्वशरणापन्न की ख्याती को वढ़ाती है । महाराज राम 
मर्यादापुरुषोत्तम कहला गए और सर्व संसार को अपने 
जीवन चरित्र से इसका पालन करना सिखा गये । परन्तु 
कितने शोक की बात है कि उनके अनुगामी सेवक अपने 
स्वामी को इस आज्ञा के पालन करने में विमुखता दिखा 
रहे हैं । यदि कोई पुरुष बुद्धिमान तात्कालिक आयेजाति 
के चरित्र और वर्तमान जनता के चित्र को एकान्‍्त में 
अपनी विचार दृष्टि के सामने लाये तो वह नेत्रों से आंसू 
बहाता हुआ मृकसम अपने को बना कर अपने मन में 
ऐसे प्रश्नों की उत्पन्न करेगा कि किससे पूछ कौन बताएगा ? 
विचारपथ में कोई बात नहीं आती है कि इतना पृर्वापर 
का भेद काल दोष से हुआ या अरृष्ट वशात्‌ पुरुषार्थ हीनता 
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से हुआ या देवकोपात्‌, अथवा परस्पर विवाद से हुआ या 
सदुपदेशाभावादिति' जो कुछ कहें सो ठीक है । दोषों ने 
इसको आकर सता दिया, इसको सन्‍्मागें से भुला दिया। 
प्रथम-मर्यादा का भंग कहां उनका विचारपूर्वक वचन 

कहना और कहां हर समय बोलते रहना ? 

द्वितीय-कहां अनेक विप्न आनेपर भी वचन पालन करने 
में बलवान और कहां थोड़े लोभसे वचन भंग करने में सावधान । 

तृतीय-कहां प्रेम पूवेक संघटन के बनाने में उद्योग 
करना और कहां स्वार्थ के आधीन होकर व्यर्थ वातों में 
परस्पर लड़ना और झगड़ना । 

चतुर्थ -कहां विद्या के पट़ने पढ़ाने और उसका अनु- 
ष्ठान करने कराने में आगे बढ़ना और कहां सर्वोपरि विद्या 
के लाभ को न जानकर जीवन पयेन्त मूखे रह कर मरना । 

पञचम-कहाँ जीवन मृत्यु की व्यवस्था को जानकर 
प्रसन्न रहने का स्वभाव और कहां चिन्ता के चक्र को बढ़ा 
कर आहद्वाद का अभाव । 

पष्ठ-कहां सुरक्षित वीये होकर शरीर को बलवान्‌ बनाना 
और कहां वाहुल्य धातुदोष से शरीर रोगों का स्थान । 

सप्तम-कहां अन्तरविकारों के दवाने और उन को 
नियमपूर्वक काममें लाने के निमित्त सदेव यत्रशीलता और 
कहां इनको जगाकर कलहको उठाकर सर्व प्रकारसे दीनता। 

अष्टम-कहां कर्तव्य के पालन करने में नित्य नवीन 


प्र सन्मार्ग दर्शन 
उत्साह दिखाना और कहां उससे दूर भाग जाना । 

नवम-कहां आत्म सम्मान और समानता के विधान 
से कभी भी दीनता में न आना और कहां आआत्मश्लाघा 
में फंस कर भेदभाव से पराधीनता में जाना। 

दशम-कहां एक परमेश्वर की उपासना से गअभयपद 
को प्राप्त करना और कहां उसके महत्व को भूल कर प्रकृति 
की उपासना में ध्यान को लगाना और अनेक सम्प्रदाय 
के भेद से एक का दूसरे से वात २ में लड़ना और डरना। 

एकादश-कहां विचार पूवक परस्पर मेल से और 
व्यवहार चातुय से संसार माग को सुधारना और कहां 
मनमानी रीति नीति और अधूरी कल्पनाओं से संसार 
मार्ग को विगाड़ना | इस परिवत्तनशील संसारमें जो मनुष्य- 
समाज मर्यादाका पालन करता है उसकी परिस्थिति अच्छी 
सुखप्रदा हो जाती है ओर मर्यादा का सदोष हो जाना 
संसार व्यवस्था को दूषित करने का निमित्त है । 

अब यह जिज्ञासा शेष रह जाती है कि मर्यादा के 
के विधायक शासत्र का क्‍या लक्षण है ? 

उश्षर-सन्मागे प्रररोकत्वं शास्त्रत्थभिति ॥१४३॥ 

सीधे और सरल मार्ग का जो दशन कराता है उस 
का नाम शासत्र है इति शब्द इस बात का प्रकाशक है कि 
सुख की प्राप्ति ओर दुःख की निवृत्ति के निमित्त शाख्र की 
आज्ञा का पालन करें । यह वह सन्‍्माग है जिसका अनु- 


6. 
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सरण करके मनुष्यसमाज लोक और परलोक दोनों को 

बना लेता है इसकी तारतम्यता के अनुसार हो सुख दुःख 
की मात्रा में न्यूनाधिकता होती है। आयेजाति कौ भूल 
का यहां से ही आरम्भ होता है कि इसने बुद्धि की कमी 
से श्वेत कागज के ऊपर स्याही से जो लिखा गया उस सब 
को शाख ही मान लिया | फिर क्या था स्वार्थी मनुष्यों 
ने जो साधारण पुरुषों की अपेक्षा कुछ पट हुए और अपना 
प्रयोजन सिद्ध करने में सावधान थे | संसार में व्यामोह 
को बढ़ाकर कई प्रकार की श्रममूलक वातों को सुनाने और 
नामोत्पादक छोटे और बड़े पुस्तकों को बनाने, आलस्य 
प्रसारक, पुरुषाथे विनाशक गाथाओं के सुनाने से मनुष्य 
समाज के अ्रन्तःकरण को संशय और सन्देह का स्थान 
बना दिया | यदि किसी बुद्धिमान्‌ पुरुष ने उनके प्रति- 
कूल खड़ा होने का यत्र किया तो उसको लोभ से, भय से 
या किसी उपायान्तर से हटाने की चेश की । यदि वह 
किसी प्रकार भी उनके अनुकूल न हुआ तब साधारण जनता 
को उसके विपरीत कर दिया । सर्वे साधारण में उसकी 
निन्‍्दा करना अपना स्वभाव बना लिया। इतने पर भी 
यदि उसको सन्‍्तोष न हुआ तो अपने अनुगामी धनी 
पुरुषों अथवा छोटे २ माणडलिक राजाओं से प्राशदरड 
तक दिला दिया | इधर की उधर वात फल जाने से कहीं २ 
समझदार जो अति विरले पुरुष थे किवदन्ती और मृत्युभय 
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से चुपचाप हो वेठे । दिनोदिन पापकी मात्रा बढ़ने लगी, 
उसका परिणाम जो देश के लिये होना था वह हुआ। 
महाभारत का युद्ध बड़ भारी पाप का फल था होगया, 
परन्तु पाप का फल अति दुःख भोग कर भी इसने पुनीत 
मार्ग में जो सुख का साधन था अपनी गति को न बढ़ाया 
वही पाप के छोटे २ अंकुर जो शेप रह गये थी पुरुषाथ- 
विहीन जनता को पाकर बड़ी ही शीघ्रता से बढ़ने लगे । 
उनके उच्छेद करने का तो किसीको ध्यान न आया प्रत्युत 
कोई २ पुरुष उनके पालन पोषण में तत्पर होगए। यह सत्य 
ही है कि जब मनुष्य समाज से हानि लाभ का ज्ञान, शत्रु 
मित्र का ध्यान, उचितानुचित की पहिचान जाती रहती है 
तब उपरके संभजने में संदेर ही होता है| शाख्र इसको ही 
सिखाता है| जो इसका सहारा छोड़ देता है वह संसार 
में विकल हो जाता है। महाभारत के एक सहख् वर्ष 
पश्चात्‌ संभलने का समय था परन्तु देश नसंभल सका। 
आज से तीन सहस्र वर्ष पूर्व देश के सुधारने की शक्ति थी 
किन्तु विचारने स्वच्छ मार्ग को न पकड़ा। तत्समकाल में 
महात्मा बुद्ध का आविभाव हुआ । जनता के जीवन में 
उपदेश का जिस प्रकार संचार होना चाहिए था न हुआ। 
उस समय भारत सम्राट महाराजा अशोक का बौद्ध धम 
में प्रवेश हुआ उन को क्या कठिन था यदि वैज्ञानक रीति 
के साथ भारत को उन्नत करने में यत्र करते यह न हुआ 
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और देश का पाशों न जमा फिसलता ही गया । अंग भंग 
धर्म की सहायता से किसी भी जाति का सुरोति से उत्थान 
नहीं होता | कम और विज्ञान इन दोनों के मिलने से 
यथाथ धम का स्वरूप प्रकट होता है। इन दोनों को 
पाथ क्यता से अंगहीन पुरुष के आकार में धर्म का प्रकार 
हो जाता है जो सांसारिक उन्नति के लिये विशेष उपयोगी 
नहीं है । उस समय उपदेश अपनी रीति का अच्छा हुआ 
हो परन्तु संसारमर्यादा को गोण करके मरने के पश्चात्‌ 
के अधिक राग अलापने से अनेक प्रकार के बखेड़े खड़े 
हो गये यह जनता का अभाग्य था। महात्मा का उपदेश 
तो ठीक ही था | २० सी वर्ष पूरे फिर से संभलने की 
शक्तिका उदय हुआ । शंकराचाये जी का उपदेश (बिगड़ी 
हुई दशा में जो महात्मा बुद्ध का उपदेश संसार में प्रचलित 
था उसको) अपने बल से हटाने लगा। जनता उधर से 
हट कर इधर को आने लगी और कुछ कलह को भी जगाने 
लगी । परन्तु इस समय के उपदेश से देश में हल चल बहुत 
ही अधिक हुई। उन्होंने जो वेदान्त का उपदेश किया है 
उसके दर्शन से तो यह सिद्ध होता है कि वह उपदेश लोक 
और परलोक दोनों के सुधार का सहारा है।यथा-वेदान्त 
दर्शन के प्रथम सूत्र में जो अय शब्द आया है उसका अथ 
यह है कि विवेक, वेराग्व, पट सम्पत्ति अर्थात, शम, दम, 
तप, तितिक्षा, उपरति समाधान और मुमुक्षत्व । इन सब 
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में पृ विवेक है जिस की व्याप्ति लोक, परलोक, शुभाशुभ, 
हानि, लाभ, जीवन, मरणा, शत्रु, मित्र, जोव, ईधर, प्रकृति 
में सत्र विद्यमान है। इसके ठीक २ दीप्त हो जाने से कोई 
जाति संसार की उन्नति से वंचित रह सकती है ? कदापि 
नहीं। किन्तु जव संसार को ही भिथ्या दृष्टि से देखने 
लगे तो उस की उन्नति का ध्यान कैसे हो सकता था ? 
व्यवहार को विगाड़ कर परमाथ के सुधार की बातें करना 
किसी प्रकार भी उचित प्रतीत नहीं होता । वेदान्त जेसे 
सर्वोत्तम सिद्धान्त के विकाश होने पर भी संसार की अवस्था 
में दुबंलता आ जावे यह बात समझ में नहीं आती। 
हां अनुष्ठान शून्य केवल बाते बनाने या उपदेशों के सुनाने 
से लाभ ही क्‍यां हो सकता है?पुरुषाथ के विफल हो जाने 
से जनता हतोत्साह होकर अनेक प्रकार की विपत्तियों में उलझन 
जाती है। दो सहख वर्ष के लग भग समय वीत चुका है कि 
महाराज विक्रमादित्य बड़े ही प्रतापशाली भारत के सम्राट 
जिन्होंने कई प्रकार का सुधार किया, लोकहितेषी न्यायप्रिय 
हो गुजरे हैं | यह सब कुछ होने पर भी उन दोषों का जो 
देश और जाति के विगाड़ने के निमित्त थ॑ विचारपूर्वक उन 
का उच्छेद न हो सका। अम में फंसी हुई जनता का उस 
शोर ध्यान ही न गया । अविदा की बढ़ती हुई शक्ति 
यथाथरूप में न रुक सकी । अविद्याजन्य भेदभाव से सां प्र- 
दायिक श्वगड़ों और बखेड़ोंकी उत्तरोत्तर उन्नति और परस्पर 
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मेल की अवनति होती ही गई।अकमर्यता कत्तेब्यहीनता 
के कारण देश में विज्ञान का प्रकाश न हुआ । एक को 
दूसरे का हित करना जिसमें देश का गोरव और जाति 
की प्रशंसा हो, ध्यान ही न आया । प्रान्तीय भेद, उसमें 
आवान्तर भेद, जातीय भेद फिर उसमें उपजातीय भेदों 
के द्वारा खेद बढ़ता ही गया । उस समय विद्या विहीन, 
अविदया आधीन प्रचलित माग को रोक दिया जाता, तो 
क्या कठिन था। तात्कालिक सब कुछ अच्छा हुआ परन्तु 
यह न हुआ। उसके पश्चात्‌ थोड़े ही समय में जो विदेशी 
लोग नूतन उत्साह को लेकर खड़े हुए थे, भारतवर्ष की 
ओर झुकने ओर इसकी पूर्वापर व्यवस्था को ध्यान में लाने 
के लिये समय २ पर इसकी यात्रा करने लगे, परन्तु भारतीय 
जनता में दूरदशिता का उदय न हुआ । यदि किसी को 
देशोन्नति का ध्यान आया तो दूसरा उसका सहायक न 
होकर वाधक होगया। उस समय कई पुरुष देश के संभालने 
और कई सुप्रवन्ध से चलाने में चतुर तो थे परन्तु उनका 
सुचारु रूप से मेल न हुआ । यदि मेल भी हुआ तो इस 
सुनियम को विस्तार न दिया । अपने २ समय में तो 
काम अच्छा किया किन्तु भविष्यत्‌ पर ध्यान न किया। 
यह केसे हो सकता था कि जो कार्य सुनियर्मों के मेल में 
होता है वह उनके विच्छेद में भी वेसा ही हो। इस का 
परिणाम जो हुआ वह सबके समक्ष है। यह सर्वे अ्रकार 
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के दोष जो देश में उत्पन्न होगये इन सबका कारण शाला 
भास में शास्रवुद्धि का होजाना, मिथ्या और व्यर्थ बातों 
में समय का खोना ही हुआ। यत्किचित्‌ कभी कहीं वैज्ञा- 
निक रीतिसे प्रचारभी हुआ तो उसको विचारसे लाभकारी 
जान कर भी पुरुषाथ से विस्तार न किया गया । संप्रति 
ऋषि दयानन्द जी का लोगों के प्रति यह सन्देश है कि 
वेदादि सत्य शाब्रों की श्रनभिज्ञता से यह सर्वे प्रकार का 
उपद्रव खड़ा होगया है । यदि इसको मिटाना और दूर 
हटाना चाहते हो तो उनकी ही फिर से शरण लो, परन्तु 
सुधारकों के हाथ में अभी तक सन्‍्मा्ग नहीं आया । दोष 
साथ देते ही चले श्राते हैं शास्रका द्वितीय लक्षण यह है- 
द्ितशासनात्‌ शास्त्रत्वमिति ॥१४८॥ 

हित के शासन करने वाले का नाम शातत्र है। इति 
शब्द इस वात को दर्शा रहा है कि यथा बुद्धिमान माता 
पिता अपनी सन्‍्तान का हित करते हैं गुरु अपने शिष्य का 
ज्ञानपूवंक शासन करता हुआ उस का सुधारक है तथेव 
शासत्र यदि उसको हित कारक जान कर सेवन किया जावे 
तो मनुष्य समाज के लिये लाभदायक हितकर संसार 
में अन्य कोई भी वस्तु नहीं है इस की ही कृपा से मनुष्य 
अविया के वन्‍्धन से छूट कर मोक्षपद को प्राप्त करता है। 
सांसार में ख्याति का, तृष्णा को दवा कर सन्‍्तोष का, 
दरिद्रताके दोषफो हटा कर ऐश्वर्यका, परस्पर वेरभाव को 
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दूर करके प्रेम भावका, जीवन के प्रत्येक रहन सहन आाहा- 
रादि साधनोंका, संसार की समस्त वस्तुए' जो सुख दुःख 
प्रवृत्ति, निवृत्ति के निमित्त परमात्मा की रचना हैं उन के 
यथार्थ दर्शन का, माता, पिता, सन्तान, स्वामी, सेवक, 
राजा, प्रजा के कत्तेव्य का यदि शासत्र के विचारानुरूप 
चिन्तन किया जावे तो यथाथ लाभ होता है। इसमें किसी 
प्रकारका सन्देह नहीं। जो कुछ जीव सृष्टि में स्थानादि का 
निमित्त, कला कौशल का विधान, नाना प्रकार के यानादि 
की विभूति दृष्टिपथ में आ रही है यह सब इस शास्र की 
कृपा का फल है।कितने शोक से कहना पड़ता है कि भारत 
वासियों ने शाखसे विमुख हो किस प्रकार विपरीत मार्ग का 
अनुसरण कर लिया है। शनेः २ प्रकाश से पृथक होकर 
अन्धकार में इन की गति होने लगी। कहीं एकादशी की 
कथाशओ्रों का भिन्न २ माहात्म्य दर्शाना और कहीं सत्य 
नारायण की व्यथ महिमा को सुनाना, गंगा, यमुना, गोदा- 
बरी आदि नदियों को तीथ कल्पना करके उन में स्नान 
करने से पुरय होना, पाप मिट जाने के कुभाव का आ 
जाना, विचार हीनता से किसी स्थान विशेष को तीथे 
जान कर मिथ्या विधास को जगाना, वेदादि सच्छाश्रों को 
न जानने के कारण पुराणों की रचना से रोचक और 
भयानक वचनों के वार २ श्रवण से यथाथ पुरुषार्थ का 
आलस्य में परिवत्तित हो जाना, शाख्र विरुद्ध रीति और 





फप््छ्ः ही सन्मार्ग दर्शन | 
नीति का व्यवहार में ग्राकर जाति का कई प्रकार से विभक्त 
हो जाना लेकिक सुख को ध्यान में न लाकर मृत्यु के पश्चात्‌ 
के राग को अलापते रहना, श्राद्ध, पिंतर और देवतादि 
शब्दों के यथाथ अर्थ को न सोच कर उस में विपरीत 
भावको लाना, अपने पूर्वजोंके चरित्र को जो सर्व प्रकारसे 
ठीक था व्यंगभाव से वताना, बुद्धिवधेक गणित, इतिहास 
और भूगोलादि विषयों का अभ्यास न करके यदा कदा 
पौराणिक गाथाओंका सुनना और सुनाना, शनेः २ विद्या 
भयास से सबका रुक जाना, विना काम के नाम की महिमा 
को बढ़ाना, इत्यादि शास्त्रविरुद्ध मर्यादा का विस्तार होता 
ही गया | इन में भी जितना अंश शासत्र के अनुकूल था 
उतना सुख प्राप्त हुआ । परिणाम्म दुःख वहुत ही सामने 
आया। इसलिये ऋषि का यह सन्देश किश्यदि सुख चाहते 
और गईं हुई सम्पत्ति को पुनः अपने अधिकार में लाना 
चाहते हो तो शास्त्र का अनुसरण करो, उस के अनुकूल 
अपना आचरण वनाओ। सन्मागे प्रदर्शक और हितशासक 
वचन या उपदेश का नाम शास्त्र कहा गया है। इस की 
आज्ञा का त्याग और उस के विरुद्ध ग्रन्थों के अनुराग से 
भारतवर्ष का प्राप्तव्यस्थान दूर और अहित समीप हो गया। 
ननु-जव पूर्व में शात्र की मर्यादा ही प्रचलित 
थी तो फिर इस दुदेशा का क्‍या कारण है ! 


सस्ता रगति ५१५ 
... शास्त्र तु उदासोन रवेरिव ४काशदिषये ॥ १७९॥ | 
शासत्र तो स्वंदा उदासीन होता है।यदि कोई अपना 
हित जानकर उसकी प्रतिष्ठा करेगा, वह आदर का पात्र 
होकर सुख पायेगा और यदि कोई भूल से उस मान्य का 
मान न करेगा तो वह संसार में सुख-साधनों से वंचित 
होकर दुःख उठायेगा । शात्र का काम तो शासन करना है 
बलात्‌ किसी का हाथ पकड़ कर उसको चलाना नहीं है। 
यथा आदित्य प्रकाश अपनी किरण के द्वारा सब के शरीरों 
में हलचल उत्पन्न करके यह शिक्षा तो अपनी उदासीनवृत्ति 
से दे रहां है कि प्रातः समय शयन का नहीं है। यदि कोई 
पुरुष आलस्य में जाकर, वस्त्र को लेकर, शीत के भय से 
आठ बजे तक सोता ही रहे, तो क्‍या सूर्य उसकी ग्रीवा 
पकड़ कर हलचल से उसको उठायेगा ? कदापि नहीं । 
बस शास्त्र की प्रवृत्ति इसी प्रकार है । वर्षा तो साधारण 
रीति से सर्वत्र गिरती है परन्तु जिस क्षेत्र में कृषक ने वीज 
ही नहीं डाला तो वहां वह किस वस्तु को उत्पन्न करेगी | 
इसी प्रकार शाख के नियम अपनी सत्ता से सर्वत्र अपने 
प्रभाव को तो डालते हैं किन्तु जिस की अपने संभालने 
में प्रवृत्ति ही न हो उसको शास्त्र से क्या लाभ होगा ? 
शास्त्र तो श्रवण मनन के पश्चात्‌ अपना फल दिखाता है। 
ननु-शास्त्र तो अनेक प्रकार से लिखे गए हैं। यह 

केसे प्रतीत हो कि यह सच्छात्र है ओर यह कल्पित ? 


५१६ सन्माग दर्शन 
बेदमूलकतटव प्‌  ब्ेदसूलकत्व ध्‌ शास्त्रस्य विपणेतात्‌ विपरोतमिति ॥१७० 
शास्त्र के परखने की कसोटी यह है कि जो वचन, 
उपदेश या कोई लेख वेदयूलक (वेदके आधार पर) होगा, 
उसकी शास्त्र संज्ञा है इसके विपरीत होने से शास्त्राभास 
अर्थात्‌ शास्त्रके समान प्रतीत तो होता है वास्तव में नहीं है 
जो ज्ञानपूवक वचन या विचारपूर्वक कथन नहीं है वह उन्मत्त 
प्रलापके समान निरथ क या हानिप्रद होता है ।अतणव जो 
वचन आप्तपुरुषों का होता है वह संस्कृत, सत्यान्वित और 
मृदु होता है वही मनुष्य समाज का हितकारी होने से मान- 
नीय है, उसका ही सवको आदर करना चाहिए । यह 
अनुषठ्ठानान्वित होकर मनुष्य समाज को सम्पत्तिशाली बनाता 
और विपत्ति से बचाता है । 
ननु-क्या आप्तपुरुष अन्य पुरुषोंकी अ्रपेक्षा विलक्षण होते हैं ? 
उत्तर-आकार तो उन का अन्य पुरुषों के समान ही 
होता है परन्तु वह स्वभाव से साधारण पुरुषों की अपेक्षा 
विलक्षण होते हैं उनका यह लक्षण है- 
यः स्वानुभवेन कात्स्न्यवस्तुस्व रूपनिश्चयवान्‌ स आप्तः ॥१४१॥ 
जिस मनुष्यने अपने अनुभवसे समस्त वस्तुओंके यथाथ - 
स्वरूपका निश्चयकर लिया है उसकी संज्ञा आप्त है हतर 
की नहीं | यद्यपि वस्तु अनन्त हैं से का याथातथ्य 
भावसे बोध होना अ्रसम्भव जान पड़ता है तथापि व्यवहार 
और परमाथ टृष्टि से समस्त वरतुशों का उपयोग दो 


संसांरगति ५१७ 
ही प्रकार से होता है| जो पुरुष यदा कदा जिस वस्तु 
का प्रयोग करता हुआ व्यवहार और परमाथ नय का ध्यान 
रखता है वह कभी भी न्‍्यायपथ से विचलित नहीं होता उस 
का नाम ही आ्राप्त' है ।अन्यथा कोई पुरुष भी एकदा या 
अपने समस्त जीवन काल में सर्व वस्तु का प्रयोग कर ही 
नहों सकता । इस लिये जो युक्तायुक्त वस्तु के उपयोग 
करने में वड़ाही सावधान है वह ही श्राप्त! है।सत्यासत्य, 
जड़, चेतन, हिताहित के विवेचन की शक्ति ही परंपरा से 
साधारण मनुष्यको आप्त बनाती है जब विशुद्ध सबल पूर्वा- 
दृष्ट वत्तेमान कालिक यथाथ पुरुषाथ को जगाता है तब 
मनुष्य इस पद का अधिकारी वन जाता है । 

रागादिवशादपि यो न मिथ्यावादों स आप्तः ॥१५२॥ 

जो मनुष्य रागद्वेष के वश में होकर कभी भी मिथ्या 
मार्गकी ओर नहीं जाता | उसको आप्त' जानना चाहिए। 
ऐसे महानुभावों का उपदेश वचनरूप या पुस्तकाकृति में 
हो वह आदरणीय है। मनुष्य जानता हुआ भी <रागद्वेष 
के आधीन होकर विपथगामी हो जात है। इतिहास ऐसी 
घटनाश्रोंसे संवलित होरहा है। अहो ! मनुष्य अन्तः विकारों 
से विवश होकर कैसे उत्तमपद प्राप्ति से वह्िचित हो जाता 
है । उन महानभावों की रचना के देखने से यह सिद्ध होता 
है कि संसार संग्राम का स्थल हैं। वाह्य युद्ध की श्रपेक्षा 
से आन्तरिकयुद्ध जो प्रत्येक मनुष्य के अन्तःकरण में 
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सृष्टि आरम्भ से प्रारम्भ होकर संसारानत वना रहता है जिस 
ने इस युद्ध में विजय प्राप्त की है वह सच्चा विजयी है। 
इशत्मिका अनिशत्तमिका प्रवृत्ति संघर्ष सदेव अपने को जगाने 
ओर दूसरे के दवाने में वनाही रहता है। आत्मा यद्यपि 
साक्षी है तथापि दोषों का आभास उस में जाकर उसको 
भी विपरीतपथानुगामी सा बना देता है जो इस दोष को 
विचारशीलता से दूर हटादेता है वह आप्त है। यह आप्त 
शब्द व्याप्त है इस की शक्ति का संचार जिस कर्म में हो 
जायेगा वह सफल और सबल होकर लोक व्यवहार में सरलता 
का उत्पादक और यश का विस्तारक वन जाता है। यथा 
एक व्यापारी जिस में आप्रांश विद्यमान है वह जिस वस्तु 
का भाव मोल या दर जो वतायेगा समस्त मणडी में 
पूछने से न्‍्यूनाधिक न होगा और उसकी हट्टिका में कोई 
वस्तु जिस प्रकार की लेने के लिये वाल, युवा, वृद्ध, 
समझदार अथवा बेसमझ जावेगा उसके साथ किसी प्रकार 
का धोका न होगा। यह पुरुष अपने कमे में आप्त है ऐ से 
पुरुष की प्रवृत्तिपर व>चनाथ कभी भी नहीं होती । इस 
से विमुख होकर मनुष्य छल छठद्य करने में तत्पर होजाता 
है। कितना सरल और सुखप्रद मागे है जिसको मनुष्य ने 
कृष्मय वनालिया है। परमआप्त ईश्वर है उसका ज्ञान वेद 
सर्वथो मान्य है परन्तु वह युक्तियुक्त सृश्क्रिमाविरुद्ध प्रत्य- 
क्षादि प्रमाण सिद्ध होना चाहिए । जो पुरुष परमेश्वर के 


्ः संसारगति ( ५१६ 
यथाथ स्वरूप को अनुभव करके जनहिताथ उपदेश या 
किसी ग्रन्थ की रचना करते हैं जिसमें स्वार्थ का किचि- 
दपि अंश नहीं होता है वहां आप्त' शब्दकी पराकाष्ठा है। 
नाना पुरुष भिन्न २ कार्यों को करते हुए यदि आप्तथमे 
को संगृहीत करना चाहें तो कर सकते हैं । अन्य देशस्थ 
मनुष्यों के कार्यों में यह आप्तत्व धर्म अधिकांश में विद्यमान 
है अतएव वह सुखी हैं | भारतीय पुरुषों में इसकी मात्रा 
न्‍्यून है इसी से यह दुःखी हैं। अतणव मेरे मित्र ! यह 
सत्य है, निभ्रित है इसका अपवाद नहों। जो पुरुष अपने 
कार्यों को सचाई से करेगा वह अवश्यमेव सुखी रहेगा। 


परन्तु इसके लिए सन्‍्तोष और श्रद्धा की आवश्यकता है। 
अब इसके आगे सामान्य विशेषरूप से मनुष्य-जीवन 


पर विचार किया जावेगा | 
जनामां नानाभेद्‌ः गुणभेद्तः ॥१७५३॥ 


जन शब्द स्त्री पुरुष दोनों का वाचक है। सांसारिक 
कार्यों को सधारते हुए मोक्ष प्राप्ति पयनत दोनों का समान 
अधिकार है इसलिये गुणभेद से मनुष्य की अनेक प्रकार 
की संज्ञा होजाती है| सामान्यरूप से उत्तम, मध्यम और 
अधम है और विशेष रूप से ब्राह्मणादि या कार्यान्‍्वयी 
संज्ञा हो जाती है । अब उत्तम पुरुषकी क्या पहिचान है? 


इस का निरूपण किया जाता है-- 
स्वार्थंभनपेक्ष्य परदःखपरिदाणाय यत्नवान्‌ उसमः ॥१५७॥ 


जो पुरुष स्वथा स्वार्थ को त्यागकर परदुःखनिवारण 


की 
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के निमित्त उत्साह और हषेसे यत्र करता रहता है वह उत्तम 
पुरुष है । ऐसे महात्मा, महानुभाव निष्काम कमे करने में 
चतुर जिस देश में उत्पन्न हो जाते हैं उस देश को बड़ा ही 
भाग्यशाली समझना चाहिए, उसपर ही प्रभु की महान 
कृपा है यह जाना जाता है। उनके हृदयकी विशालतापर 
टृष्टिपात करने से साधारण मनुष्य का हृदय भी तो अल्प- 
काल के लिये सहर्ष उत्साहित होजाता है। पुनः यदि उस 
गुण का गुणी हो जावे तो उसकी प्रशंसा कथन से वाहर 
है | संसार अपने को ऊंचा उठाने के लिए ऐसे उत्तमाशय 
पुरुषों का ही स्वागत करता है। संसार सुधार कौ शक्ति 
उनके हृदय में विद्यमान होदी है जिसकी चमक उनके वचन 
द्वारा से साधारण तक पहुंचकर जनता को कार्य करने 
और आगे बढ़ने के लिये उत्साहित करती है | 
ननु-स्वार्थ का तो सर्वथा त्याग नहीं हो सकता किसी न किसी 
अंश में बना ही रहता है इसका उत्तर आगे के सूत्र में है- 
स्वाथेमपेश्य परदुःखनिवारणाय कृतप्रयत्ञ: मध्यमः ॥१५५॥ 
स्वार्थ के सहचार से दूसरे का दुःख दूर करने के लिए 
जो प्रयल्शील है वह मध्यम पुरुषों की गणना में आता 
है ऐसे सज्जनों के पुरुषा्थ से संसार की सुखमात्रा में कुछ 
न कुछ वृद्धि ही होती रहती है।यह कितना सुन्दर नियम 
है कि मनुष्य का विचार परहित,के साथ अपने हित में हो, 
अतः परस्पर की सहायता से दोनों के कार्य सुधर जाते हैं। 


हि संसांरगति ७२१ 
यह नियम प्रत्येक मनुष्य को कत्तेव्य पालन करने की शिक्षा 
दे रहा है। यथा किसी पुरुष ने एक वाटिका को सर्व प्रकार 
से स्वच्छ कराने के लिये चार भृत्यों को नियुक्त किया । 
मजदूरी एक रुपया ठहरी, नियत समयमें उन्होंने स्थान को 
परिमा्जित कर दिया। स्वामी ने आकर देख लिया मजदूरी 
लेकर वह घर को गये। देशान्तर निवासी प्रायः अ्रधिकांश 
में इस नियम को हितकर जान चुके हैं परन्तु यहां क्‍या 
होरहा है? कि यदि काम करने वालों की कोई देख भाल 
करने वाला न हो वो वह चुप चाप अपने कर्तव्य का ध्यान 
न कर के अत्यल्प काय करते हैं शरीर वह यदि काम करके 
किचित्‌ विराम चाहते हैं तो वह जो उन के शिर पर खड़ा 
है दश भली बुरी बाते सुनाता और आराम कब करने देता 
है दोनों भूल कर रहे हैं | ठीक है नेसा दाम वेसा काम, 
जैसा काम वेसा परिणाम, जेसा परिणाम वेसा नाम । यह 
बात चरिताथ हो रही है। यहां मध्यम श्रेणि के पुरुषों 
में स्वाथ , परहित सम्पादन करने के साथ २ न्याय संगत 
है जो संसार के लिये उपयोगी है। उत्तम पुरुषों में स्वार्थ 
की गन्ध भी नहीं होती, यदि पर दुःखकी निवृत्ति ही उनका 
स्वाथ माना जावे तो ऐसी बात हो जावेगी कि किसी 
पुरुष ने जलकी याचना की उसने उत्तर दिया कि घड़े 
में तो जलका अभाव है यह सुनकर उसने कहा कि जलका 
अभाष भी तो जल ही है। ऐसे जल से तृषा की निवृत्ति 


पर  सन्‍्हमार्गदशन 
नही हो सकती । उत्तम पुरुष संसारके लिये बड़ाही उपयोगी है 
और मध्यम श्रेणीका पुरुष संसारके लिये कभी हानिकर सिद्ध 
नहीं होता जो संसारके लिये हानि कर है उसका लक्षण यह है ! 
सवा थाय परार्थ विघातकः अधमः ॥१५६॥ 

जो अपने स्वाथ के लिये परहित की किचित्‌ भी 
चिन्ता नहीं करता वह अधम संज्ञक है। इस विचार के 
वशवर्ती जो देश हो जाता है शने: २ उस के निकट दुःख 
आता है। जिनके मनमें इस प्रकार के कुत्सित विचार उदय 
होते रहते हैं वह अनेक प्रकार की वेदनाश्रोंको सहते हैं । 
यह ही दोष है जो मनुष्यसमाज को दासता की शुखला 
में फंसाता है प्रत्येक प्रकार के निन्दित मार्ग इस दोष के 
कारण विस्तार पकड़ जाते हैं । इस दोष से दृषित होकर 
मनुष्य जानता, सुनता देखता, मानता हुआ भी ऐसी 
असंगत बात कर देता है जिससे सर्वतोन्मुखी किवदन्ती 
की कालिमा से देश ओर जातियें अपनी स्वच्छश्राभा कौ 
सत्ताको खो बेठती हैं। उस जाति पर प्रभु की शत्यल्त 
कृपा होती है अथवा उस का उच्चतम अरदृष्ट सहारा देता 
है या उस का वड़ा ही प्रशंसनीय पुरुषार्थ समझना चाहिए 
जो इस दोषसे जो मनुष्यसमाज का प्रवल शत्रु है मुक्त हो 
कर परहित लगन में मगन हो कर नूतन उमंगों के साथ 
आगे वढ़ती है। त्यागशील विरक्त "स्वभाव भरत जी 
महाराज अपने नीति शतक में उल्लेख करते हैं कि इने 


संखारगति हे ५२३ 
तीनों से अतिरिक्त कोई पुरुष ऐसे भी होते हैं कि उन 
का कोई प्रयोजन सिद्ध हो या न हो अन्य को हानि पहुं- 
चाना, दूसरे को दुःखी जान कर मन में हप॑ मनाना हो 
जिन का स्वभाव होता है उन की संज्ञा को हम नहीं 
जानते | उस समय यद्यपि ऐसे पुरुषों की संख्या अति 
न्‍्यून होगी परन्तु इस समय ऐसेही पुरुषोंकी संडया अधिक 
हो रही है यही खेद का विषय है । इस हेतुसे वेद संसार 
की मर्यादा को साध्वी बनाने के लिये अनेक प्रकार के 
सुन्दर उपदेश अरता है उन में से एक वर्शाश्रम कौ 
व्यवस्था है इस का निरूपण किया जाता है- 

वर्णाअम व्यवस्थाविधानमपि गुणादिभेद्तः ॥ १५ 

वर्णाश्रम की व्यवस्था मनुष्यसमाज की परिस्थिति 
को अच्छा वनाने में वड़ीही सहायक है। वेद मनुष्य समु- 
दाय को ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र इन चार भागों 
में विभक्त करता है यह परस्पर एक दूसरे के उपकारक 
हैं । इस वेद मर्यादा का पालन करके प्राचीन भारत ने 
बड़ा ही विमल यश प्राप्त किया था । वेदकी दृष्टि में यह 
सब मिलकर संसार की गति को संभालने में उपकारी 
सिद्ध हो सकते हैं । एक के विकल होजाने से दूसरी श्रेणि 
में विकलता होजाना स्वयंसिद्ध है। जब तक एक दूसरे 
से आदर पाता रहा अन्योन्य के द्वारा सब संसार का 
समस्त कार्य सुधरता रहा। जब से एक से दूसरे को संकोच 
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अर्थात्‌ में ऊचा हूं, यह नीचा है ऐसे भाव उत्पन्न होने 
लगे तब से आपस में ग्लानि, एक से दूसरे को मानहानि 
कृत्तेव्य-पालन में अरुचि, व्यवहार में अ्रयुचि, प्रेममात्रा में 
कमी, चित्त में चिन्ता से गमी। संग्रति जो दुर्दशन होरहा 
है उसका कारण जन्मसिद्ध वर्णोव्यवस्था का अधिकार, 
बिना विद्या प्राप्त किये भोजनादि व्यापार में सत्कार, हम 
को दान देने से जगत्‌ का कल्याण होता है ऐसी व्यथे 
कल्पना का प्रचार ही जान पड़ता है। अनायास सम्मान 
के प्राप्त होने से परिश्रम साध्य विद्या का अभ्यास, यत्न 
से सिद्ध होनेवाले आंत्माऊे उत्तम गुणोंकरा विकाश, सत्या- 
धीन संसार मर्यादा को स्थिर करने के यूलमंत्र विश्वास 
का सम्पादन कोन करे ? सृश्क्रिम तो यही सिखाता है 
उसका यह संकेत कि गौरव गुणोंके पीछे हाथ आता है बड़ा 
ही सुन्दर जान पड़ता है वह मनुष्यसमाज गिर जाता है, 
वह जाति अपनी मान मर्यादा को स्वाधीन नहीं कर 
सकती । उस देशमें क्लेशों का शने: २ निवास होने लगता 
है जो उपयुक्त नियम से विरोध करता है । प्रत्यक्षादि 
प्रमाणों ने तो मनुष्य समुदाय को इसी मार्ग में चलाया 
था कि अपने २ कत्तेव्य को पालन करते हुएं आगे बढ़ो, 
प्रापव्य स्थान निकट है हतोत्साह होकर भय मतकरो अपने 
उद्देश्यसे विमुख होकर परस्पर मतलड़ो अपितु उद्देश्यको स्थिर 
बनाने और कर्तव्य को यथार्थरूप में समझाने वाली विद्या 
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का साथ मत छोड़ो इत्यादि युक्ति पथ का अनुसरण करने 
से मानवजाति का कल्याण हो सकता है अन्यथा नहीं । 
क्या ही विचित्र दर्शन है कितना विपरीत विमर्षण है कि 
भारतीयजन प्रकाश की सहायता से आप्र होनेवाली वस्तु 
को अ्न्धकार में हू दते हैं । स्वस्थचित्त से दीखने वाली 
वस्तु को विकल वेदनामें देखना चाहते हैं। अद्भुत अपवाद 
है कितना दुःखप्रद संवाद है कि मेल से मिलने वाली 
अलोकिक शक्ति को परस्पर झगड़ों से लाभ करना चाहते 
हैं । हंसी है या वेवसी है। सरोवर में विकसित होनेवाला 
कमल शेलशिखर पर नहीं खिलता, सागर जल से तृषा 
का कष्ट नहीं मिटता हिमालय कभी फ़ूक से नहीं 
हिलता । भेरे मित्रो ! कुछ तो मन में सोचो कि तेल की 
आवश्यकता के लिये वालू भी कभी कोलल्‍्हू में पीड़ा जाता 
है ? कदापि नहीं । यह तो मनोमोदकोपभोग मात्र है इस 
में शरीर की रक्षा करनेत्राली शक्ति कहां? इसलिये सुनीति 
का थथार्थ रीतिका सहारा लो। वह यह है कि जब तक 
कत्तेव्य विषय का पालन न होगातव तक विशुद्ध यश हाथ 
न आयेगा । सत्करणीय विषय का जब तक सत्कार न 
किया जायगा तव तक जनसमाज आदर न॒पायेगा। 
जन्मसिद्ध अधिकार मिथ्या यश है सब को प्रत्यक्ष है कि 
भारतवर्ष इस दोष से दूषित होकर विवश है । वेदका उप- 
देश तो विचारपूर है जो उसकी आज्ञा में चलता है वह 
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सदेव दुःखभावसे उऋणा है वेदिक सिद्धान्त तो वर्णोव्यवस्था 
की व्याप्ति विधभर में वता रहा है। जिस देश में इसका 
सुन्दर अंश जितनी मात्रा में विद्यमान है उतना ही उसका 
सुख साधनों से सम्मान है श्रौर जितना अंश उसका जहां 
पर मलीन है उतना ही वह देश सुख से विहीन है।ज्ाह्म- 
णादि शब्द बड़े सुन्दर हैं इनका अथ वड़ा ही गम्भीर है 
जिस देश में अर्थ और अर्थी का समानाधिकरण है वह 
देश सुखी है सम्पत्तिशाली है अमीर है ओर जो अभशून्‍्य 
केवल नाम का अ्रथीं है वह धनहीन है, दुःखी है, फकीर 
है उसकी विगड़ी हुई तकदीर है । 

अब इनमें से प्रथम ब्राह्मण की स्तुति की जाती है- 

प्राह्यण:ः खलु॒वेद्पारगः विद्या प्रयः तपोधनः ॥१५८॥ 

खलु शब्द यथाथ वात का संकेत करता है । वेद के 
शाशय को ठीक जानने वाला, विद्या से प्रेम रखने वाला 
और तपस्वी, पवित्र जीवन विशिष्ट जो व्यक्ति हो उसकी 
ही ब्राह्मण संज्ञा हो सकती है| वेद का यथाथ आशय 
आत्मदशन भर परमेभर प्राप्ति है।जिन साधनों के द्वारा 
दोनों वांतों की सिद्धि होती है उन साधनों का सम्पादन 
करना जो अपना मुख्य कत्तेव्य मानता और मध्य में आने 
वाले सांसारिक प्रलोभनों को अशुचि, मलिन और विषवत्‌ 
जानता है वेद की दृष्टि में वह ब्राह्मण है। सन्‍त समागम, 
सुदगुणागम से भी मनुष्य वेदाथ को ग्राप्त हो सकता हैं 
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यह सत्य है परन्तु उस में संसार सुधार की शक्ति उत्पन्न 
नहीं हो सकती इस लिये विद्याप्रिय इस शब्द का उक्त वचन 
में निवेश किया गया है, विद्या का विस्तार और अविद्या 
का तिस्कार करना प्रकृत पद वाच्य ब्राह्मण व्यक्ति का 
काय हो जाता । विद्या ही मंगलमयी कल्याणी, सुख- 
प्रसारिका, दुःखहारिका, विमलकीतिवर्धिका है जो इस 
सदविचार को फेलाने और इस के साधन सम्पादन करने 
में यथाशक्ति सवें को उत्साह दिलाने और इस विचार को 
कार्यरूप में लाने के लिए सदेव सन्नद्ध रहता वह ब्राह्मण है। 

ननु-सम्प्रति कई पुरुष विद्वान्‌ तो देखने में आते हैं 
जनसमुदाय से सन्‍्म्रान भी पाते हैं अच्छे पर्यड्रपर शयन 
सुरस आहार ओर मित्रवर्ग से विनोदा्थं आलाप करना 
अथवा कुछ पढ़ना पढ़ानामात्र ही जिनकी दिनचर्या का 
स्वरूप है कया वे ब्राह्मण नहीं हैं ? इसका उत्तर यही 
हो सकता है कि उस पद के जिसका निरूपण होरहा है 
अधिकारी नहीं इस कारण उक्त वचन में तपोधन शब्दका 
प्रवेश हुआ है तबतक विद्या बलवती कदापि नहीं होसकती 
जब तक तपोबल का साथ न हो तब ही मनुष्य परोप- 
कार करने में आगे बढ़ता है, तव ही मनुष्य बड़े विकेट 
मार्गों से निकल प्राप्तव्य स्थान तक पहुंच जाता है। कठिन 
से कठिन काये इससे सिद्ध होसकता है परन्तु तप का 
संपादन करना ही सब से कठिन है। ब्राह्मण का यह 
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स्वभाव हो जाता है कि सन्‍्मान या अपमान से सन्‍्मागे 
को कभी नहीं छोड़ सकता । संसार का इतिहास इस 
बात की साक्षी देरहा है कि अनेक विचार शौल विद्वान 
जिन्होंने संज्वार सुधार की प्रतिज्ञा की और जिन के पास 
हिताहित मार्गप्रदर्शक विद्या का प्रकाश भी था जिन्‍्हेंनि 
कुछ काल तक निर्वाह भी किया परन्तु सांसारिक ग्रलोभनों 
के सामने आते ही प्रतिज्ञाभड़ का किचित्‌ ध्यान न करते 
हुए फुटबाल की वायु निकलने के समान अपना स्वरूप 
बना लिया और कई एक उपकार करने के स्थान में 
अपकार करने पर उतारु हो गए | अल्प पुरुष ऐसे होंगे 
कि जिनके सामने संसार के प्रलोभन आते ही अपनी सत्ताको 
खोबेठते हैं वाह ! क्या विचित्र जीवन है कि जिन का 
नाम श्रवण करते और जिनका जीवन वृत्तान्त ध्यान में 
झाते ही मन में प्रमोद प्रवाह वहने लगता हैं यदि उसका 
चित्र अन्तःकरण में खिंच जावे तो इससे बट़ कर मनुष्य 
का और सोभाग्य क्या होसकता है? बस वह पुरुष ही ब्राह्मण 
पद वाच्य है ऐसे महात्मा उदार जीवन, मृत्यु के यथाथ 
स्वरूप को जानने वाले समय पर सर्वत्र सव्वे देशों में 
पाए जाते हैं और उनके ही हाथों से मनुष्य समाज का 
उपकार होता है । इस श्रेणि के मनुष्य प्रायः न्‍्यून ही 
होते हैं परन्तु सम्प्रति इस दल की वृद्धि देखने में 
झाती है कितने आश्चयंकी बात है इतनी संख्या में 
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ब्राह्मण हों तो क्या कोई देश कभी भो दुखस्था को 
प्राप हो सकता है ? कदापि नहीं । मेरे मित्र ! जो स्वयं 
विद्यादि गुणों से उपकृत नहीं है उस से मनुष्य समाज का 
क्या उपकार हो सकता है ? हां इस को व्ववस्था इस 
प्रकार कुछ हो सकती है। यथा-जजी में एक जज न्याय 
करने वाला होता है उस के ही नाम से वह स्थान प्रसिद्ध 
है शेष सर्वे मनुष्य जो वहां रह कर कार्य सम्पादन करते 
हैं वह सब उसी श्रेणिके मनुष्य माने जावेंगे। किन्तु न्याय 
का करना विवादका मिटाना, अपराधी को उचित दण्ड 
देना, निरपराधी को मुक्त करना इत्यादि कार्य तो जज 
ही करता है । शेष में उसकी शक्ति का आभासमात्र है। 
इसी प्रकार यथाथ ब्राह्मण तो उपयुक्त गुण विशिष्ट ही 
होगा, उसके सहचार से यथाशक्ति उस कार्य का निर्वाहक 
होने से उक्त वगे में ही गणनां हो सकती है । यदि कोई 
किसी से प्रश्न करे कि तुम कौन हो ? इसका उत्तर इतना 
ही होना ठीक है कि ब्राह्मण | इससे आगे बढ़ना कोन ब्राह्मण ? 
सारस्वत इस प्रकारके कदलीस्तम्भवत्‌ निःसार प्रश्न करना 
जिन का न कोई परिचय है न पहचान, केवल क्लेश का 
निदान होरहा है। इनको उत्साह के साथ त्याग देना हो 
ठीक है इस से बहुत ही झगड़ा और बखेड़ा खड़ा हो रहा 
है| भारत वर्ष की दौनता का यह प्रवल कारण है इस 
व्यथेवाद का आधात सम्प्रति इस देश पर ही हो रहा है । 
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से कार्य सब देशों में होते हैं जो यथार्थ मार्ग का अनुसरण 
करते हैं वह हंसते हैं जो विपरीत मार्ग में जाते हैं वह रोते 
हैं। जो पुरुष यथामति विद्याविस्तार और उपकार करनमेमें 
लगे हुए हैं यदि उन का सन्‍्मान है तो ठीकही है। परन्तु 
आश्चये तो यह है कि जिनके हाथोंसे संसारमें कई प्रकार के 
उपद्रव होरहे हैं और जनता अनेक प्रकार अमजाल में फंस 
कर दुःख भोगभागी होरही है वह भी आनन्द कररहे हैं ऐसी 
दशा में देशके सुधारकी आशा क्‍या हो सकती है ? 
अव इससे आगे क्षत्रिय शब्द की व्याख्या की जाती है- 
क्षत्रियस्तु वीयंचान्‌ न्यायतियः रक्षण छृततयत्ः ॥१५०९॥ 
“तु” शब्द उक्त वचन को निदोंप सिद्ध कर रहा है 
जिस व्यक्ति में यह विशेषण विद्यमान हों उसकी संच्ञा क्षत्रिय 
हो सकती है। उसका प्रथम विशेषण वीयेवान्‌ है,वीय नाम 
सामथ्य का है, सामथ्य नाम समानता का है जो पुरुष 
सुख दुःख की प्राप्ति से हु विषाद में नहीं आता । वह 
वीयंबान्‌ कहलाता है । समबुद्धि, समाहितमति में ही 
यह विशेषता होती है। अन्यमति की इस मार्ग में गति 
नहीं होती । वीयेवान्‌ शब्द का अन्य अर्थ भी है । वीर्य 
शरीरस्थ सप्तम धातु का नाम है।यही सनन्‍्तान उत्पत्ति का 
उपादान कारण है इसका आनन्द प्रायः लोगों के अनुभव 
का विषय है। जो इसके वेग को रोक सकता है, जो इस 
को संभालने में समर्थ है वह वीयेवान है उसके चित्त में बढ़ा 
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ही हें रहता है । कारण यह हैं कि प्रसन्नता का चित्र जिस 
आधार पर लिखा जाता है वह इसके शरीरमें विद्यमान 
है । वीयेवान शब्द का एक अर्थ और भी है जो अपने भेद 
को गुप्त रखनेमें समथे है वह वीयवान्‌ पुरुष माना जाता है 
इस मन्त्र से जो संसार का उपकार हुआ है वह अ्रकथनीय 
है। शरीरस्थ धातु के संभालने में जितना वल खर्च होता 
है उतना ही भेद को सुरक्षित रखने में आवश्यक है अत- 
एवं वीयेवान्‌ को बलदान्‌ होना ही चाहिए। केवल इतने 
से ही क्षत्रिययद वाच्य कोई नहीं बन सकता | इस लिए 
दूसरा विशेषणा न्यायग्रिय है। यदि उसको कोई वस्तु अपने 
सर्वेस्व और जीवन से भी प्रिय है तो वह न्याय अर्थात्‌ 
पक्षपाद रहित आचरण ही है| इस नियम ने संसार को 
जितना संभाला है उसका निरूपण करना बड़ा ही कठिन 
है उसके फल को देखकर या शासत्र द्वारा अवलोकन करने 
से ही सन्‍्तोष होसकता है| अन्य विद्या दानादि जितने 
सुनियम हैं वह सव इस नियम को निदोंव बन ।ने के लिये 
हैं ओर उसकी छाया में रहकर ही अ्रन्य उपकारी सिद्ध 
हुए हैं। यह आत्माका उच्चतम गुण है जिसके उदय होने 
से साधारण पुरुष महान्‌ हो जाता है ओर उत्तम गति को 
पाता है। केवल वीयंवान्‌ और न्‍्यायप्रिय के मेल से कोई 
क्षत्रिय नहीं वन सकता है। जब तक तीसरे विशेषण से 
विशिष्ट न होजावे, वह है प्रजारक्षणमें तत्परता । साधारण 
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प्रजा अपनी रक्षा करने में सदेव असमर्थ सिद्ध होती है । 
प्रजा को निरुपद्रव बनाने के लिये शासन की आवश्यकता 
होती है और जो इसको सुन्दर निर्दोष, सरल बनाने के 
योग्य होता है वह व्यक्ति क्षत्रिय पद वाच्य है इस वचन 
में विद्याप्रिय और तपोधन इन दो शब्दों की अनुवृत्ति 
आती है इसके विना संसार कभी मर्यादा में चल नहीं 
सकता । शासन ही के द्वारा असाधु कम का निग्रह और 
साधुकर्मों का परिपालन हो सकता है इस कारण से हो 
वेदों में क्षात्रध्म का बड़ी सुन्दर रीति से उपदेश किया 
गया है। प्रजा संरक्षणाथे दोषों की निवृत्ति के लिए युद्ध 
करना, विजयावधि या शरीरावधि कभी भी परांगमुख न 
होना वीयेवान्‌, महान्‌, वलवान राजाका मुख्य कत्तंव्य है। 
क्षत्रिय भी एक श्रेणि है| वास्तव में एक सेनापति (जिस 
की शक्तिका संचार तत्काल सर्वसेनामें होजाता है और वह 
उसकी आज्ञा पालन में सदेव तत्पर रहती है उसके विना 
सेना की सत्ता स्थिर नहीं रह सकती, समय होनेपर 
भी अपने बल को ठीक २ उपयोग में नहीं ला सकती) 
को ही क्षत्रिय कहना चाहिए । शेष में उसका सहचार 
से आरोप है। अब इस से आगे वेश्य शब्दकी व्याख्या की 
जाती है जो संसार मर्यादा को साध्वी बनाने में तृतीय अंग है। 
व्यापारविधाने पशुपालने कृषिक्मंणि निषुणश्वात्‌ वैजश्यः ॥१६०॥ 
व्यापार करने में जो पुरुष कुशल है वह यथा वेश्य 
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शब्द का अधिकारी है यह श्रेणि संसार के लिये वड़ी ही 
उपयोगी सिद्ध होती है इसके विना संसार के सम्पूर्णा कार्यों 
में शिथिलता आ जाती है, वस्तु लेन देन एक स्थान से 
स्‍्थानान्तर में ले जाना हो या एक देश से देशान्तर में 
पहुंचाना हो इस के निमित्त जिन साधनों की आवश्यकता 
हो उन का जो सम्पादन करता है वह वेश्य संज्ञा का 
संज्ी है। इस हेतुसे पशु पालन में 'तत्परता” द्वितीयपद 
सूत्र में आया है। एक तो यह वात है कि गो, भेंस आदि 
पशुओं से दुग्ध घृतादि स्रादु वलवर्धक पदार्थ प्राप्त होते 
हैं जिन के सेवन से बुद्धिवृद्धि शरीर में पुष्टि होती और 
अन्य कई प्रकार के सुरस पद्दार्थ बनते हैं, बेल आदि भार 
वाहन, यान चालन में और कृषि कार्य में बड़े ही सहायक 
हैं। उष्ट तो रेतीले मंदानों में जहां बेल अश्वादि अधूरे 
सिद्ध होते हैं बड़ा ही उपयोगी सिद्ध हुआ। वकरी ने दूध 
के अतिरिक्त एक स्थान से दूसरे स्थान को वोझा ले जाने 
के निमित्त विकट पहाड़ों के मार्गों में कितना अच्छा काम 
दिया है | पव॑तों की भेड़ बकरियों ने अपनी ऊन से संसार 
का कितना उपकार किया है |ऐसा जान कर इन उपकारो 
पशुओं का पालन करना वेश्य का कर्त्तव्य है। सम्प्रति बुद्धि 
वेभव ने एक स्थान से स्थानान्तर को पदार्थ ले जाने, 
सागर आर पार आने जाने के मार्गों को वड़ा ही सरल 
बना दिया है। यह समस्त काये वेश्य वर्ग के मनुष्यों का 
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है | पशुपालन विद्या का निर्माण, उनसे उपकार लेने का 
ज्ञान और उन के लिए सब प्रकार के खाद्यों का विधान 
वेश्यवृत्ति जनसमुदाय के ही अधीन होता है। जिस मनुष्य 
की इस कार्य में रुचिकी वृद्धि होती है वह वेश्य कहलाता 
है | परन्तु व्यापार करने या पशु पालने से ही वेश्य का 
कृत्तेव्य पूरी नहीं होजाता जब तक कृषि विज्ञान में निपुण 
न हो | कारण यह है कि इस के आश्रित प्राणिमात्र का 
जीवन है यदि अन्न ही उत्पन्न न होगा तब मनुष्य पथ्रादि 
सर्व प्राणी अस्त व्यस्त हो जायेंगे। इस कृषि विद्या के ही 
सहारे जीवन हेतु अन्न और रोग निवारक औषधियें प्राप्त 
होती है। देशान्तरस्थ वेश्य वृद्धि रखने वाले अनुभवी पुरुषों 
ने दूध की मात्रा को कितना बढ़ा लिया । अथादि पशुओं 
को सवल वना शीपघ्रगामिता में कितनाआगे चला दिया। 
यह सत्य ही है जव मनुष्य का मस्तिष्क प्रथम तरतीब में 
आ जाता है तव समस्त वस्तुओं के सुधार का प्रकार स्वयं 
ही सामने आता है इस से पुनःधन की वृद्धि होने लगती 
है। व्यापार में लक्ष्मी का निवास है पशुओं की धन ही 
संज्ञा है मनुष्य अन्नादि धन परमात्मा के इस भूमिकोष से 
जितनी वृद्धि हो उतना ही निकाल सकता हैं इस कोष 
की सहायता से ही राजों महाराजाओं के खजाने भरपूर 
हैं । रजत सुवर्णादि सर्व प्रकार के रलों की दात्री पृथिवी 
ही है इस भूगर्भ विद्या के आविष्कार से संसार को लाभ 
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पहुंचाना वेश्य वर्ग का काम है। यथार्थ पद वाच्य वेश्य 
वही है जो व्यापार, पशु पालन, कृषि करने, भूगर्भ विद्या, 
के जानने में वड़ा ही चतुर और धनोपाजन करने में बढ़ा 
ही निपुणा और पुनः घन को धर्ममर्यादा संस्थापनाथथ दान 
करता है अन्य तत्काय सहकारिता से वेश्य संज्ञा के संज्ञी 
हो सकते हैं | यह श्रेणि उपयुक्त नियम की प्राधान्यता 
से वनती है किसी का जन्मसिद्ध अधिकार नहीं है । 
सत्र इसकी सत्ता का सदभाव है । 
भ्रमजोचो सवकाय॑जंयागी सेवाकमणे निपुगश्चेति ॥१६१॥ 
शद्रश्रेणि से संसार का वड़ाही उपकार होता है कोई 
भी कारये यथार्थरूप में न आवेगा जहां इसका तिरस्कार 
होगा । इसका प्रथम विशेषण श्रमजीवी है जो पुरुष श्रमी 
होता है श्रम से जीवन निर्वाहक सामग्री को उपाजेन करता 
है उसमें सहिष्णुता और सन्‍्तोषकी मात्रा कुछ अधिक होती 
है। मनुष्य परिश्रमके कारण नीरोग ओर स्वस्थ रहता है 
मेरे मित्र ! आप किचित्‌ ध्यान से देखें तो पता लगेगा 
कि परमात्मा की रचना में कोई भी पशु पश्यादि श्रम से 
शून्य नहीं । यह नियम इस वात को दर्शाता है कि श्रम 
करने के पश्चात्‌ यदि क्षुधानिवृत्ति के लिये आहार ठीक २ 
मिलता है तो शरीर सवल ओर सुन्दर होजाता है इसलिये 
श्रमजीवी पुरुषदलको देख उनसे प्रेम करना चाहिए। द्वितीय 
विशेषण “सर्वकार्य सहयोगी” है संसार का कोई भी काये 
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ऐसा नहीं है जहां इसका सहयोग न हो, किसी श्रेणी का 

कोई भी काये पूरा न होगा जब तक वह इसको साथ 
न लेगा । छोटे बड़े सब कामों में इसकी व्यापरिं है मकान 
को बनाओ या वाटिका को लगाओ, सेना का निर्माण करो 
या कहीं को पदार्थों का चालान करो, इनको ठीक बनाने 
के लिये हर प्रकार शूद्र-दल की आवश्यकता है। तीसरा 
विशेषण इसका सेवा कम में चतुर होना है । शास्त्रों में 
सेवा-धर्म की बड़ी ही प्रशंसा की है। वह पुरुष जिसने 
सेवा-भाव को अपनाया है यदि वह समझदार न होगा तो 
वह कार्य जिसको वह कर रहा है, कैसे ठीक होगा ? इस 
से तो यह जान पड़ता है कि शूद्र यद्यपि विद्यावृद्ध नहीं 
होता है तथापि उसको इतनी समझ तो होनी ही चाहिए 
कि जिससे काये को निर्दोष वना कर अपनी सच्ची सेवा 
का परिचय तो दे सके । सेवा करना तो सर्वोत्तम काये है 
इससे साधारण पुरुष महात्मा पद की प्राप्त कर सकता है 
व्यथ के अभिमान में आकर जब कोई देश इस काये को 
त्याग देता या बेदिली से करता है तो वह अपने स्वरूप 
को बिगाड़ लेता है जिस २ श्रेणि को जिस २ वस्तु की 
आवश्यकता हो उस २ का सम्पादन करना शूद्र का ही 
काम है । सामान्य रूप से यह चार प्रकार का विभाग 
निदोंप होकर सुख का और सदोष होकर दुःख का कारण 
बन जाता है । परन्तु इस बात का पता लगाना अत्यन्त 
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ही कठिन है कि आयंजाति जो वेदिक धरम को मानती थी 
उस से केसे भूल हुई? जवक़ि वेदने वड़ी ही सुन्दर रीति 
से मनुष्यशरोर का दृष्टन्त देकर वोध कराया था। इन 
चारों का सम्बन्ध परस्पर इस प्रकार है जेसे एक मानव 
शरीर के मुख, वाहू, उरू और पाद चार अड् हैं । भेरे 
मित्र ! किचित्‌ तो विचार करो कि इनका कितना घनिष्ठ 
शौर सुन्दर सम्वन्ध है जिस प्रकार मनुष्यको अपने सब अंगों 
से प्यार है और सबको सवल बनाने में सदा उसका विचार 
है | ठीक इसी प्रकार संसार में मनुष्य समाज के यह 
ब्राह्मणा, क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र चार अरड़ हैं | इनमें से न 
कोई ग्रच्छा है न बुरा, सब समान हैं और एक को दूसरे 
का सन्‍्मान है। भारतवर्ष में इस वर्णाव्यवस्था के इस मिथ्या- 
भिमान ने जो उपद्रव खड़ा किया हैं जिस से दिनोदिन 
कष्ट बढ़ता जाता है वह अ्रकथनीय है । यह सब अन्ञान 
की ही महिमा है । इतना कहने पर ही सन्‍्तोष होना 
चाहिए। इसने इसको प्रथम तो यह समझाया कि अभ्ुक २ 
काये यथा कपड़ा सीना, जूता बनाना, झ्ाइ लगाना, कपड़ा 
धोना, मल मूत्रादि स्थान का साफ करना, लकड़ी और 
लोहे आदि के कार्यों का करना निन्दित है, अच्छा नहीं। 
इसके पश्चात्‌ यह समझा दिया कि जो इन कार्यों को करते 
हैं वह भी निन्दनीय होते हैं इस विचार से आय जाति 
वेदों से बहुत दूर हट गई । “अदीनाः स्थाम” के स्थान 
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में “दीनाः स्याम” मन्त्र का जाप किया और फल भी 
सामने आगया। सर्व प्रकार के क्रियां कौशल से विहीन हो 
कर जब दुःख सामने आया तो पश्चाताप किया परन्तु मिथ्या 
ऋ्रभिमानको न छोड़ा। रस्सी जलगई पर वल न गया! । 
ननु-मुख, वाहू, ऊरू, पाद भिन्न स्वरूप वाले कभी कोई 
दूसरे के स्वरूप में नहीं बदलता । वाह ! कया बुद्धिमत्ता 
है। वेद तो रष्टान्त फल की समानता में देरहा है :सको 
ग्राप आकृति की तुल्यता में ले रहे हैं | यदि सन्तोष फे 
लिये बादीकी बात को स्वीकार भी किया जावे तो जगन्नि- 
यन्‍्ता की ओरे से प्रत्येक व्यक्ति में मुखादि चार श्रड्नों का 
दान समान है जिससे यह सिद्ध होरहा है कि समय आने 
पर योग्यता के अनुकूल सब पुरुष सब काये करने के श्रधि- 
कारी हैं। जिन देश वासियों ने वेदके इस संकेत को जान 
लिया और अनुष्ाान किया वहां अभ्युदय का प्रकाश हुआ 
झौर जो इससे दूर होगए, वहां ऐश्वयं का सर्वनाश हुआ। 
यह सत्य है कि सुख मेल के खेल की संतान है। थ्न्यदपि- 
मिथः अन्यो5न्य खहयोगात्‌ सुखर्सविश्ि:, 
व्यंगात सुखभंग प्रसंगः ॥१६२॥ 
यह संसार का सम्वाद निविवाद है कि परस्पर एक 
दूसरे के संयोग में सुख का उद्भव है अन्यथा व्यक्ति के 
अंग के विगड़ जाने से सुख का भंग हो जाता है कितनी 
टष्टचर बात है जो सर्वत्र सुलभ है। परन्तु इस को देख 
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कर लाभ तो वह ही उठा सकता है जिस का कुछ ज्ञान- 
नेत्र खुला हो । नेत्र के वन्‍द हो जाने से पुरुषों की गति 
स्वयं मनन्‍द पड़ जाती है।पंगू पुरुष देखता हुआ भी भयभीत 
स्थान से किचित्‌ भी नहीं सरक सकता | घटीयन्त्र कई 
पुजों से मिलकर बना है। मूल्यवान्‌ है उसमें से किसी 
एक पुर्जे को पृथक्‌ कर देने से उस की कोई भी कौमत 
नहीं रहती । अब आप ही जान लें कि पचास रुपये घड़ी 
की कीमत उस के ठीक मेल में है या उस की भिन्नता में 
मनुष्य समाज अंगी है चारों वर्ण उसके अंग हैं। पर- 
मात्मा ने इसकी रचना ही इस प्रकार की है एक अंग के 
पीड़ित हो जाने से शेष कार्य करने में विकल होजाते हैं। 
भारत देश में ऊपर के वर्णों ने शूद्रों को तो घृणा की 
टृष्टि से देखा परन्तु इस बात पर तो विचार करे कि ब्राह्मण 
के स्वरूप में दीनता, क्षत्रियों में वलहीनता और वेश्यों 
में धनक्षीणता केसे आगई? यह सव॒ उस ग्लानि का ही 
प्रतिफल है जो अ्रन्याय से सामाजिक पुरुष के एक प्रवल 
अंग को धिकारा। इस कारण से हो इस देश से स्वतन्त्रता 
ने किया किनारा | दूसरे देश के ब्राह्मण दुःखी को देख 
कर स्वय' दुःखी हो जाते हैं। उसको प्यारसे पास बुलाते 
झौर उस के दुःख को मिटाते हैं इसके विपरीत यहां क्‍या 
होता है, किसी की दुःखितावस्था को देख कर ध्यान में 
न लाते | भजन, भोजन, भक्ति एकान्त में ही होती है यह 
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बात मुनाते हैं इस विपरीतवोध ने उदारता को कृपणता, 
वीरता को कायरता, सद्व्यवहार को छल और सेवा भाव 
को निबलता में परिवर्तित कर दिया । इसी से वर्ण- 
व्यवस्था अनवस्थित हो गई । इस का सुधार करना आये 
समाज का काम था, इस निमित्त से ही उसका जन्म हुआ, 
परन्तु वह असावधान नहीं तो तत्सम अवश्यही है इसलिये 
समय व्यर्थ जा रहा है किसी ठीक काम में नहीं भरा रहा। 
मनुष्यप्रवृ त्तिदर्धनात्‌ इतरख्य का य॑ मितरत्र दृश्यते ॥१६३॥ 

मनुष्य प्रवृत्ति के देखने से यह सिद्ध हो रहा है कि 
एक के कार्य को दूसरा और उसको तीसरा कर सकता है। 
यथा कोई पुरुष कभी किसी बात को चुप चाप वेठा हुआ 
यथामति सोचता है तो वह ब्राह्मण और कभी सावधान 
हो कर स्वयं या दूसरे को भयसे वचोने के कारण यष्टिका 
लेकर आगे बढ़ता है तो क्षत्रिय ओर जब वह किसी वस्तु 
के लेने देने के सम्बन्ध में वात चीत करता है तो वेश्य 
और जब भोजन शयनादि निर्माण का कार्य अपने या 
दूसरे के निमित्त करता है तो शरूद्रके कार्यका सम्पादन करता 
है इस से यह जान पड़ता है कि जिस गुणा ने प्रधान रूप 
धारण करके अन्य को गोणा वना दिया वही उसकी संह्ञा 
हो गई | अतएव ब्राह्मण क्षत्रिय वेश्य और शूद्र कई एक 
गुरासमुदाय की संज्ञाये' हैं। उसका निवेश जिस २व्यक्ति 
में विशिष् रूप से हो जाता है वह व्यक्ति उस संज्ञा का 
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भागी हो जाता है इनमें न कोई वड़ान कोई छोटा, 
ग्लानि करे जो वही जन खोटा । 

निष्क५-विय्या विस्तार ओर धर्म प्रचारार्थ जो 
अच्छे नियमों को बनाता है वह ब्राह्मण है। उन नियमोंका 
जो प्रजा के सवल बनाने में निमित्त हों, वलसे जो अनुष्ठान 
कराता है वह क्षत्रिय है। सद्व्यापार से जो प्रजाहित के 
लिये पशु, कृषि, वारिज्य को बढ़ाता है वह वेश्य है। 
कला कौशल अथवा शारीरिक काम से जो प्रजा का हित 
करता वह शूद्र है। यह सत्य है जिसने इस वेदिकी मर्यादा 
को त्याग दिया, फिर लोकिक ऐश्वव ने उसका साथ न 
दिया । अतएवं यदि भारतनिवासी अपने को संभालना 
चाहते दें तो इस मिथ्या अभिमान के त्यागने में यत्न करें। 
पश्चात्‌ सन्‍्माग दृष्टिपथ में आवेगा । यह साधारण वात 
नहीं इस के लिये श्रम की आवश्यकता है। इस विशेष 
कत्तेव्य बोधाथ सामान्य धर्म का जो मनुष्यमात्र के लिये 
समान है निरूपण करना उचित जान पड़ता है- 

धर्मापि पुरुषगुणः प्रियसुखमोक्षद्देतः ॥१६४॥ 

अपि शब्द निश्चयार्थ है धम पुरुष का गुण है जो 
इस के प्रियसुख और मोक्ष का हेतु है। इस वचन में पुरुष 
शब्द से आत्मा का ग्रहण करना चाहिए। आत्मा को जो 
प्याराहो वह धर्म नहीं प्रत्युत आत्मा के निमित्त जिस नियम 
में प्रियकारक॒त्व हो वह थम है यह विषय कुछ विचारास्पद है। 


० सनन्‍्मागे दर्शन 

मेरे मित्र ! आप विचार करें कि मनुष्यों को जो 
प्रेम धन में है, वह धनके लिये है अथवा श्रपने लिये ? 
धन के लिये यदि धन में प्रेम होता तो फिर इस का 
त्याग न किया जाता । निदर्शन तो यह है कि कोई 
धन के संग्रह में प्रेम जानता और दूसरा उसके त्यागने में 
आनन्द मानता है अतएव धन प्रेम की वस्तु नहीं किसी 
अंश में प्रेम का साधन कहनां ठीक होगा । इसी प्रकार 
इस नियम को आप सर्वेत्र घटा सकते हैं । पिता को जो 
पुत्र में प्रेम है वह उसके निमित्त से नहीं किन्तु आत्मा के 
लिये है | स्री को जो पति में ओर पति को पत्नी में जो 
प्रेम है वह तत्‌ तत्‌ निमित्त से नहीं किन्तु अपने लिये है 
अब आप किचित्‌ और समीप होकर देखें कि मनुष्य को 
जो शरीर में प्रेम है वह क्या इसके लिये है! नहीं अपितु 
आत्मा के लिये है। इससे तो यह सिद्ध होता है कि धन, 
स्री, पुरुष पुत्र से पृथक आत्मा ही प्रेमास्पद है, अन्यत्र इस 
के प्र म का अध्यासमात्र है उनके स्वरूप में प्र म की कोई 
मात्रा नहीं है।यह गोरखधन्धा किसकी समझ में आसकता 
है? जबतक अध्यास न टूटे | साधारण जन तो इस प्रकार 
की बातें सुनने सुनानेवालों को पागल कहते हैं, कोई कुछ 
कहो यह बात मिथ्या नहीं हो सकती । दो और दो चार 
हैं। वस वह नियम जो आत्म साक्षात्कार का परंपरा 
सम्बन्ध से हेतु होजाता है उसका ही नाम धर्म है ओर 
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सांसारिक सुख अर्थात्‌ अ्नुकूलवेदनीयता का उत्पादक 
शोर इच्छापूर्ति का साधन है। आत्म साक्षात्कार से यदि 
पुरुष वीतराग होजावे तो वह धन्य है। यदि एतावत गति 
न हो तो भी रागद्वेष से वियुक्त , नेत्रादि इन्द्रियों से जो 
रूपादि विषयों का उपभोग करता है उसकी आत्मवशी 
संज्ञा है श्रीर सच्ची प्रसन्नता का वही पात्र है यह गीता 
का अनुशासन है | साधारण पुरुषों के जाने का यह मार्ग 
नहीं, कोई स्थिरग्रज्ञ पिरला पुरुष इस पथ पर गति करता 
है। अन्याय से दूर रहना आत्मवशी पुरुष का स्वभाव 
होता है | इतने परही धर्मकी व्याख्या समाप्त नहीं होती । 
जो नियम प्रियता और लोकिक सुख साधन सहित देहा- 
वसान के साथ मोक्षग्राप्ति का साधन हो वह सर्वोगपूर्णा धर्म 
है। इसको ही कणाद महात्माने श्रभ्युदूय और निःभ्रेयस 
सिद्धि का हेतु बताया है जो ठीक ही है। यदि लोकिक सुख 
साधन सहित पुरुष को मोक्ष का ध्यान न हो तो वह संपत्ति 
चिरस्थायी नहीं होती है । यदि कुछ काल स्थिर भी रहे 
तो उससे सुख की प्राप्ति नहीं हीती। उस सम्पत्ति के साथ 
आलस्य, प्रमाद, अभिमान का सहचार और जधन्यजनों का 
सहवास होजानेसे वह दूसरोंकी विपत्तिका कारण बन जाती 
है जिससे लोकापवाद ओर भय से अ्रन्तःकरण में चिन्ता 
ही चक्र लगाती रहती है। अनिष्ट कमेंफल भोगार्थ संसार 
का प्रवाह बड़े वेग से बहता है श्रतण्व जिसके मनमें मोक्ष 


पछछ सन्‍्मार्ग दशेन 
की जिन्नासा होती है तन, मन, धन से परहित चिन्ता 
करना उसका स्वभाव वन जाता है। अनिष्ट-चिन्ता और 
मोक्ष की जिज्ञासा इन दोनों का सहवास कदापि नहीं हो 
सकता । अतएव धर्म वही हो सकता है जो लोकिक सुख 
के साथ मोक्ष का साधन हो वह यह है-?१. ईश्वर-चिन्तन, 
२. श्रद्धा, ३. दया-यथाशक्ति परदुःख निवारण, सुखोत्पादन 
में उत्साह करना, ७. इन्द्रिय दमन-कामादि अन्तरविकारों 
को दवा कर सन्मार्ग में चलाने के लिए सदेव प्रयल करना, 
७५. कत्तेव्यपालन में रुचि, ६. जीवन मृत्युकी यथार्थ पहचान 
७. निर्भेयता, ८. सत्यता, ६. सहिष्णुता, १०. उदारता विश्व- 
प्रेम, ११. जीवन को नियमित बनाना, १२. पवित्रता से 
प्रेम, १३. कार्यारम्भ में परिणाम दश्शन का स्वभाव | इस 
सामान्य धर्म का पालन करना मनुष्यमात्र का कत्तेव्य है। 
यही विशिष्ट नियमों को विधिवत्‌ पालन करने की आधार 
भूमि है। जितने अंशर्मे इनकी सत्ताका सद्भाव होगा उतनी 
ही सुन्दरता से मनुष्य अपने कत्तंव्य का निर्वाह करेगा । 
प्रथम माता पिता बालकों को इन सामान्य नियमों को 
सुनाने और पश्चात्‌ उनके महत्व को समझाने का शनेः २ 
ध्यान देते रहें इसके पश्चात्‌ आचाये इन नियमों के अनु- 
छान कराने में सुयत्न करे।मनुष्य को मनुष्य वनने के लिये 
इनकी बड़ी ही आवश्यकता है इनमें जितनी त्रुटि रहती 
है | मनुष्यपन में उतनी ही न्‍्यूनता हो जाती है सम्प्रति 
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जो वरांव्यवस्था अव्यवस्थित होरही है उसका मुख्य कारण 
इन सामान्य नियमों का जो सब प्रकार के कार्यों को सफल 
बनाने में सहायक हैं बिगड़ जाना ही सिद्ध हो रहा है। 
नियम के उल्लंघन में अनर्थ की उत्पत्ति का होना सम्भव 
ही है। जब यह सामान्य नियम साधारण आयुमें जीवन 
के साथ मिल जाते हैं तव विशेष नियमों का अनुष्ठान 
विशेषावस्था में बड़ा ही सुगम हो जाता है। यह प्रत्यक्ष 
वाद निविवाद है । क्रम प्राप्त अधर्म शब्द की व्याख्या भी 
धरके विपरीत समझ लेनी चाहिए । इस से मनुष्य वनन्‍्धन 
में आता है। इस से सुख की मात्रा घटकर दुःख वढ़ जाता 
है । जन्म मरण के प्रवाह से निकलने नहीं पाता, ईश्वर 
से विभुख कर देना इसका स्वभाव है। इसके प्रकोप से ही 
मनुष्य-समाज अनेक भागों में विभक्त होकर अपनी शक्ति 
को अपने हाथों से खो देता है अधर्म के आधीन होकर 
मनुष्य जाति रागद्वेप से दृषित हो तत्व पक्षपात से रहित 
हो जाती है। यह विपरीत माग प्राप्तव्य स्थान से जब मेल 
नहीं करता तव उसको पुनः भटकना ही पड़ता है। 
यह बात विचारणीय है कि कोई अति विरला ही मनुष्य 
जो प्रभुकृपा का पात्र हो याथातथ्य धमंपालन में शक्त होता 
है। वह महात्मा उदारात्मा है अन्यथा जितनी मात्रा में 
घधम्म का सेवन करेगा उतना ही सुख शोर जितने अंश में 
आधम साथ देगा उतना दुःख प्राप्त होगा । धर्म सुख का 
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कारण ओर अधमे दुःख का निदान है यह जानना चाहिए। 
अब वर्ण विचार के अनन्तर आश्रम का निरूपण किया जाता है 

प्रह्मचयमेव आधारभूमि इतरेपामिति ॥१६३॥ 

ब्रह्मचर्याअम जिसको विद्यार्थी-जीवन भी कहते हैं वह 
गृहस्थ, वानप्रस्थ और संन्यास की आधारभूमि है| इसके 
प्रताप से ही अन्याश्रमों का प्रासाद, सीन्दययं में आकर 
अपनी शोभा को दिखाता है | इसके विकल हो जाने से 
विगड़ जाता है अ्रतएवं इसकी रक्षा में मनुष्य समाज सुर- 
क्षित होता है। जिस प्रकार वेद ने मनुष्य समुदाय को 
लोक-निर्वाहार्थ चार भांगों में विभक्त किया है, ठीक इसी 
प्रकार एक मनुष्य को चार आश्रमों में अपनी आयु के 
विताने की शिक्षा दी है। इन गआश्रमों का यदि सुरीति से 
पालन किया जावे तोइन्हें धमे, अथे, काम और मोक्षप्रा प्रिका 
साधन वताया है। शिक्षा वड़ी सुन्दर है, माग बड़ा स्व- 
च्छ है, उपदेश बड़ा हितकर है तथांपि सर्व मनुष्यों कौ 
रुचि इस ओर होजावे यह नियम नहीं होसकता । कारण 
यह है कि अनादि भोगवासना वलवती मध्यमें प्रतिवंधक 
है| ब्रह्मचर्याश्रम का पालन तो ईश्वर-आज्ञा और राजशासन 
के अधिकार से यथाशक्ति सब को ही करना चाहिए। 

प्रह्मचय॑मव परमपुरुषार्थल।धनमिति ॥१६४॥ 

इति शब्द इस विषय का प्रकाशक है कि वेदादि सर्व 

शात्र हस नियम का आदर कर रहे हैं और सृष्टि के सर्व 
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विद्वान इससे सहमत हैं, ब्रह्मचय ही यदि उसका सांगोपांग 
पालन किया जावे तव यह परम पुरुषार्थ अर्थात्‌ ईथर- 
प्राप्ति अथवा मोक्ष सुख का साधन है इस के प्रताप से ही 
यज्ञादि अन्य शुभ कार्या सफल होते हैं। संसार के समस्त 
कार्य जिस में प्रकृति सौन्दर्य की झलक दिखाई देती है 
वह सब इसके प्रतापकी ही महिमा है और इसकी सहायता 
से विहीन हो कर कोई भी काय सशक्त नहीं हो सकता। 
इस नियम का पालन करना जितना कठिन है उतना ही 
महत्व पूर्ण है। यद्यपि यह नियम गुप्त है तथापि अपनी 
महत्ता को स्फुट दिखाता है। शत्रुओं पर विजयी होना इस 
का ही काम है । इतिहास जहां २ किसी की सुन्दरता 
अथवा किसी की ख्याति या प्रशंसा का व्याख्यान करता 
है वह सव इस का ही सुनाम है। इस नियम के प्रधान 
स्थान भारतवर्ष में ही इसका हास देखकर मनमें बड़ा ही 
संकोच होता है। ऋषि दयानन्द जी महाराज ने इस को 
सबल बनाने में वड़ा ही यत्र किया ओर स्थान २ पर इस 
की महत्ता को दर्शाया। इसके सुधरने में समस्त कार्य सुधर 
जाते और इस के विगड़ने में बिगड़ जाते हैं | बड़े ही 
करुणामय शब्दों में बताया। भारतवासियो ! यह ही तुम्हारा 
मित्र तुम्हारे पास नहीं जिस कारण तुम्हारी सब आशायें 
निराशा में परिवर्तित होरही हैं | इस लिये यदि दुःख से 
बचना और सुख को प्राप्त करना चाहते हो तो पुनः अपनी 
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भूल पर पश्चात्ताप करते हुए इसको अपनाओो इससे सुखी 
और यश के भागी वन जाओगे । यह सव कुछ हुआ परन्तु 
देश की दृष्टि में अभी तक सन्‍्मागे नहीं आया, वनावट ने 
घेर ही लिया | बाल्यपन के अभ्यास में ही अच्छे गुण 
विद्यावल का निवास है। वालक स्वयं तो अपनी लाभ 
हानि को नहीं जानता अब यदि माता पिता उसको अभ्यास 
न कराये तो वह समय उसका खेल कूदमें निकल जावेगा, 
फिर उस अवस्था में जबकि जन प्रकृति स्वाभाविक सुख 

साधनों को चाहती है विचार हीनता से न तो धनोपाजन 
की शक्ति, न परहित में अनुरक्ति, न ईश्वर भक्ति ही यथार्थ 
रूप में हो सकती है। इस कारणसे वाल्यपनमें विद्याभ्यास 
करना सर्वदा सर्वेत्र अल्प या विशेष रीति से प्रचलित ही 
रहता है। यदि यह मार्ग विशुद्ध परिमजित हो जावे तब 
तो जनसमाज का बड़ा ही कल्याण हो जाता है अन्यथा 
साधारण रीतिसे जीवन निर्वाह होता है। विधाहीन समाज 
की सत्ता ख्॒तन्त्र नहीं हो सकती है उसको विद्वान्‌ समाज 
के आधीन होना ही पड़ता है।इस लिये विद्याभ्यास कराने 
के स्थानों का नाम कहीं मकतव, मदरसा कहीं स्कूल, कहीं 
कालेज और कहीं पाठशाला गुरुकुलादि प्रसिद्ध है। इन में 
अनेकविध विद्याओं के साथ २ उपयोगी शिक्षा भी होती 
थी। यथा रहन सहनकी रीति को वताना, परस्पर प्रेम भाव 
के वर्ताव के लाभ को दर्शाना, परस्पर वोल चाल में मृदुता 
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और गम्भीरता का आना, शुद्ध स्थान, व्नविधान और 
स्नान के लाभ को समझा कर अनुछान कराना, मानसिक 
पवित्रता और बुद्धि की विचित्रता कों जगाना, समयानुकूल 
सेवा भाव को मन से कभी भी न भुलाना, समयोचित व्यायाम 
से शारीरिक बल को बढ़ाना और जो व्यसन इस माग में 
बाधक हों उन को यत्न से हटाना आदि होता था। विद्या 
के साथ २ इस प्रकार की योग्वता का आना अच्छे समझ- 
दार दिद्गवान्‌ गुरुओं के सहवास में ही होता था | गुरु शोर 
आचाय पद का अधिकारी वह ही हो सकता है जिस को 
अपने पुत्र और शिष्य में कोई भेद प्रतीत न हो, गुरु ठीक 
वही होता है जो शिष्य की ख्याति में अपनी ख्याति को 
देखता है शिष्य की योग्यता में ही अपना सर्वेस्व जानता 
है । यह काय कठिन है साधारण नहीं । यह तबही पूर्ण 
हो सकता है जब आचाये में आलस्य और प्रमाद का पंक 
न हो। सदगुरु का स्वभाव इस प्रकार होना चाहिए कि 
वह अपने रहन सहन, वोल चाल में किसी प्रकार भी ऐसी 
बनावट फो न लावे जिस का प्रभाव शिष्यवर्ग पर कुभाव 
को उत्पन्न करे | यह बड़ी ही जिम्मेदारी का काय है 
जो इस को असावधानी लापरवाही से करता है वह इसके 
योग्य नहीं । वाल्यावस्था में जब कि उनका अन्‍न्तःकरण 
स्वच्छ, पवित्र, कुसंस्कारों से रहित होता है उनके संभालने 
झऔर सुधारने का भार जिस ने अपने हाथों में लिया है 
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उस को बड़ा ही चरित्रवान्‌ आत्मवशी होना चाहिए। उस 
ने जाति के मन्दिर को सुन्दर बनाने के लिये प्रथम उस 
की बुनियाद (आधार भूमि) को ठीक बनानेकी प्रतिज्ञाकी 
है उस को यह ध्यान होना ही चाहिए कि मूलभूमि के 
सीधे सरल, सुदृढ़ होने में ही प्रासाद में स्थिरता और प्रकृति 
सौन्दर्य आता है अन्यथा उसके सदोष हो जाने से इमारत 
निदोंप नहीं होती | कोई भी वृक्ष जिस की मूल शाखा 
निर्दोष न हो, मनोरमाकृति नहीं हो सकता, उसके अच्छे 
फल पुष्प कदापि देखने में नहीं आते हैं इस प्रकार शिक्षा 
के बिना विद्या कभी भी बलवती नहीं होती । 

भारतवर्ष में विद्या का तो कुछ विस्तार होरहा है परंतु 
शिक्षाकी न्‍्यूनतासे वह कुछ लाभदायक सिद्ध नहीं होरही । 
किसी काये में प्रथतलत करने से यदि उसका फल अनु- 
कूल न हो तो ग्लानि और मानहानि के बिना और हस्त- 
गत क्या होगा ? इसी प्रकार विद्याप्राप्ति के पश्चात्‌ यदि 
उसका फल प्रत्यक्ष न हो तो वह किवदन्ती का ही निमित्त 
होती है और लोगों का उत्साह विद्या-प्राप्ति में मन्द पड़ 
जाता है। विद्याके साथ २ यदि शिक्षा ठीक है तो उसका 
फल यह होगा-प्रथम विनय, सुशीलता, नम्नता, उदारता, 
पात्रता, द्वितीय अन्तःकरण की पवित्रता, प्रसन्नता, आर्ति- 
कता, तृतीय धनोपाजेन की शक्ति और उसको धर्म कार्ये 
में लगाने की बुद्धि और रुचि, चतुर्थ सुख दुःख, लाभहानि 
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में विकल न होने का स्वभाव, पंचम सत्कर्मों के फैलाने 
और मन्दकर्मों के दवाने में उत्साह, पष्ठ लोकहित में अपना 
हिंद समझना इत्याकारक विद्या गुणोक्रे पश्चात्‌ सुख और 
शान्ति की प्राप्ति होती है।यह सत्य ही है कि इस प्रकार 
के गुण तो किसी ही व्यक्ति में आसकते हैं सब में नहीं। 
यह भी ठीक है कि इसी नीति के लोकोत्तर पुरुष संसार 
सुधार में अग्रणीय होते हैं प्रत्येक नहीं | परन्तु यह तो 
होना ही चाहिए कि विद्या-प्राप्त पुरुष अनिष्ट चिन्ता, व्यर्थ- 
वाद, आलस्य प्रमाद, स्वार्थादि दोषोंसे तो दूर रहे । इसमें 
भी जनसमुदाय का हित है परन्तु आश्चर्य तो यह है कि 
जब पढ़ें हुए अर्थ को त्याग करके अनथ्थ में जाते हैं यह 
सब विद्या के अड् भड़ का ही फल है अतएव विद्या शिक्षा 
प्राप्ति के लिये लगभग आठ वर्ष के वालक को गुरुकुलादि 
स्थानों में भेज ही देना चाहिए। सन्‍्तान का इसमें ही 
सच्चा हित है विद्या से जो मनुष्य को लाभ होता है इतनी 
संसार की कोई भी वस्तु हितकर सिद्ध नहीं हुई है। यदि 
माता पिता इसमें संकोच करते हैं तो वह शत्रु के समान हैं । 
प्रश-क्या जब वालक को विद्याभ्यास में लगाया 
जाताथा तो वह विद्या समाप्ति तक कभी घरमें नहीं आता 
था? इसका उत्तर यही है कि यह नियम सदा सर्वत्र लागू 
नहीं हो सकता । प्राचीन काल में अ्रल्प वयस्क बालकों 
के लिये विद्याभ्यास के स्थान, जहां का जल वायु समान 
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होता था, छोटे २ तीन ग्रामों के मध्य में, बड़े ग्राम अथवा 
नगर के किसी पाश्व॑भाग में वना लेते थे । प्रत्येक स्थान 
के साथ छायादार वृक्ष, अल्पपुष्प-वाटिका, जलाशय और 
खेलकूद के स्थान वड़े ही मनोहर होते थे। उनकी देख-भाल 
में पूरा ध्यान दिया जाता था, किसी भी बालकको अवकाश 
मिलने पर एक मील से अधिक मार्ग नहीं जाना पड़ता 
था। लोग स्वयं विचारशील होते थे, उन स्थानों पर आने 
के लिये सर्वे उपद्रवों से रक्षा करना उनका स्वभाव था। 
कभी २ माता पिता आदि वहां जाकर स्वयं देख आते थे, 
विना निमित्त के कोई पुरुषभी वहां नहीं जाता था। इतनी 
साधारण शिक्षा सब के लिये अनिवार्य थी, अधिक विद्या 
प्राप्ति के निमित्त देशान्तर में जाना और समाप्ति तक वहां 
ही रहना उसके पश्चात्‌ हो गृह को आना होता था । 
प्रश्न-क्या उनके वश्र पीतवरण होते थे ? 
उत्तर-यह समयानुकूल जेसा चिह बना लें वेसा ही बन 
सकता है कोई नियम नहीं, किन्तु वस्त्र वही ठीक है जो 
शरीर के लिये हितकर हो और भहद्दा प्रतीत न हो । 
प्रश्न-क्या ब्रह्मतवारीकों जटिल रहना चाहिए या मुण्डित ? 
उत्तर-यह किसी समयकी प्रथा होगी, अवभी कहीं २ 
देखा जाता है परन्तु अब इसकी अनुकूलता सिद्ध नहीं होती 
यह बात तो ठीक है कि विद्यार्थी जीवन बढ़ा ही पवित्र 
है इस में अधिक वर्नावट का होना हानिकारक है । 
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प्रश्न-क्या सप ब्रह्म चारी मिक्षा वृत्तिसे विद्याभ्यास करतेथे १ 

उत्तर-किसी २ स्थान को छोड़कर सर्वत्र यह नियम 
काम नहीं करता था । विधविद्यालय राजशासन या प्रजा 
की सहायता से सुनियममें चलते थे, परन्तु किसी विद्यार्थी 
को यह भान नहीं होता था कि मेरे घरवाले मुझे सहायता 
देरहे हैं। उस समय की जनता दिखावट और बनावट से 
दूर रहती थी । उसको यह ज्ञान था कि गुप्त सहायता ही 
बलवती होती है परन्तु सम्प्रति इस रोग से प्रायः सभी 
रोगी देखे जाते हैं इस लिये जेसा दाम बेसा काम होरहा 
है। यल से विद्याभ्यास करने पर भी सब विद्वान्‌ हों, सब 
की मति तुल्य हो यह न कभी हुओ है और न होगा । 
पूर्वाटष्ट जन्य संस्कारों के भेद से वत्तेमान काल में अवश्य 
भेद होगा जिस किसी विद्यालय से कोई भी अद्यचारी विद्या 
और तप के साथ योग्यता को प्राप्त करता था वह संसार 
के लिये बड़ाही उपयोगी सिद्ध होता था, विश्वजन उसका 
बड़ा ही आदर करते और उसके दर्शाएं हुए मारगेपर चलने 
में अपना सौभाग्य मानते थे। ऐसा न होनेपर भी सत्या- 
सत्यका ज्ञान, अपने हिताहितका ध्यान तो सबको ही हो 
जाता था अतएव वाल्यपनसे विद्याभ्यास करना अवश्यक है । 
प्रश्न-क्या शिखा और यज्ञोपवीत धारण करनाभी आवश्यक है? 

उत्तर-समय के देरफेर से इन शब्दों का अर्थ और 
इसकी प्रक्रिया ठोक उपलब्ध नहीं होती है इस लिये इन 
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प्रश्नोंके उत्तर भिन्न २ प्रकारसे मिलते हैं जो जनता के लिये 
रुचिकर प्रतीत नहीं होते । शिखा-शिखर यह दोनों शब्द 
समानाथ क हैं। शिखर नाम ऊचे स्थानका है । शरीर में 
शिर ऊ'चा है उसपर केशों का रखना, सवेथा मुर॒डन न 
कराना ही शिखापद वाच्य है उप्तका प्रकार क्‍या होना 
चाहिए ? यह निश्चय नहीं हो सकता। समयानुकूल 
यथारुचि इस बातका प्रचार होता है। विचारनेप्ते यह भी 
प्रतीत होता है कि कभी मनुष्यसमाज को मुण्डन कराने 
में रुचि हुई, समस्त केशों को मुंडाना ठीक न जान कर 
कुछ केशों को शिरके मध्य या किंसी अन्य भागमें रखना 
उचित जाना । वह शब्द शने: २ शिखामें रूढ़ हो गया। 

इस प्रकार की साधारण पद्धतियों में परिवर्तन होता 
ही रहता है अतएव इस पर अधिक बल देने की आवश्यकता 
नहीं । लोकरुचि भिन्न २ हुआ करती है और कभी २ 
इन साधारण वातों को इतना बताया गया कि लोग आन्‍्त- 
रिक सद्विचारों को भूल कर इनको ही सर्वापरि मानने 
लगे जिन से अनेक प्रकार के उपद्रवों का उत्थान हो कर 
मनुष्यसमाज दुःख का स्थान हो गया। यद्गञोपवीत भी 
एक प्रकार की ग्रचीन रीति है वास्तव में यह पद्धति कब 
से केसे प्रचलित हुई! ठीक २ पता लगाना कठिन है परन्तु 
उपनिषदों में जो लगभग पांच सहस॒ वर्ष के व्याख्यान 
हैं उन में 'सत्यकाम' एक ब्रद्मचारी श्रध्ययनाथ हारिद्र 
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गोतम ऋषि के पास गया किसी प्रश्न का उत्तर यथार्थ 
देने से आचाय ने प्रसन्न होकर कहा कि तुम ब्राह्मण स्वभाव 
हो आओ तुम्हारा उपनयन करा कर अध्यापन कार्य प्रारम्भ 
करे, इससे यज्ञोपवीत धारण करना सिद्ध होता है। 
प्राचीन आय जाति की पठन पाठन के समय € आचार्य 
अपने हाथ से ब्रह्मचारी के गले में यज्ञोपवीत डालता था) 
यह रीति थी इतना ही नहीं प्रत्युत तात्कालिक जनसमाज 
इस के साथ सुनियम पालने में तत्पर हो जाता था।सम्प्रति 
उस के विपरीत है इसका नाम व्रतवन्धन भी है आचार 
इस के साथ ब्रह्मचारी को विद्वान, योग्य, गुणवान्‌ बनाने 
और वह गुरु की आज्ञा पालन करता हुआ स्वयं योग्य 
बनने में संलगम् हो जाता था । क्या हो अच्छा समय था? 
कितना विद्या का मान था, विद्याथियों की आचार में 
कितनी ही श्रद्धा थी परस्पर सतीथ्येवग में अत्यन्त ही 
प्रेम था | समानता के कारण कोई भी उपद्रव अपना वल 
नहीं बढ़ा सकता था सव का उद्देश्य एक था अनेकता ने 
एकता की शरण में ही रहना स्वीकार कर लिया था । 
आचाय को शिष्यवर्गं के साथ अपने प्राणों से भी अधिक 
प्यार था इन कारणों से वे दिनोदिन सूर्य किरण से चन्द्र 
के समान उन्नति करते जाते थे आलस्य, प्रमादादि दोषों 
को समीप नहीं आने देते थं । क्या कहे विचित्र हैं सत्य 
होकर मिथ्या प्रतीत हो रहा है । सम्प्रति जो कई एक 
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त्रिक के साथ अन्वय करके यज्ञोपवीत के लाभ बताए बाते 

हैं वह रुचिकर सिद्ध नहीं हो रहे हैं। यथा जीव, ईश्वर 
और प्रकृति का ज्ञान, माता पिता और आधचाये का सन्‍्मान 
इत्यादि, जब कि धारण करने वालों में इस योग्यता की 
कोई प्रतीति ही नहीं होती | यदि कोई किसी अंश में 
है तो विना इसके धारण किये देशान्तरों में बहुत अच्छे 
पुरुष हैं अतएव यह यज्ञोपवीत का नियम भी एकदेशी 
सिद्ध होता है स्वदेशी नहीं जिस समय की यह प्रथा थी 
उस समय और आजकल में वड़ा भेद हो गया है। यथा 
इदानीं द्रव्य के लेन देन में प्रथम व्याज का तय करना, 
स्टाम्पका लगाना, किसोसे लिखाना दो गवाहों को बनाना 
इतने पर भी झगड़ों का हो जाना प्रत्यक्ष है उस समय में 
गुप्त रूपसे लेजाना ओर उसी प्रकार देजाना, इनकार का 
कभी भी ध्यान तक न आना, न किसी को दिखाना, ब 
झगढ़ों को बढ़ाना प्रसिद्ध है इस समय किसी ने कोई वस्तु 
किसी को दान करनी हो तो रजिस्टी कराओ, गवाह बनाओ 
झौर कई दिन तक कचहरी में चक्र लगाओश्रो । यदि कुछ 
समयके पश्चात्‌ स्वाथ आ घेरे तो मुनकिर होकर अदालत 
में जाओ, मिथ्या साक्षी बनाकर झूठ को फेलाशो और उस 
समय कया था ! दान का ध्यान आते ही पांच पुरुषों के 
सामने हाथ में जल लेकर छोड़ दिया वस फिर उस दी हुईं 
वस्‍्त का यह मेरी है' ध्यान तक नहीं आता था । पाठक 
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ही विचार लें कि सरलता और साधुता किस में है ? कहने 
की आवश्यकता नहीं, ठीक इसी प्रकार पुरा कालमें यज्ञो- 
पवीत धममें का चिन्ह मान कर धारण करते और धर्म 
मार्ग में चलते थे। प्रायः ऐसी वाते देखने या सुनने में 
आती हैं कि कोई सेनापति विजयाथ् ऐसी प्रतिन्ना करके 
गले में माला या हाथ में कोई सुचिह् बांध कर प्रतिज्ञा 
करता है, कि जब तक मैं विजयी न हो लू तब तक इस 
चिह को न उतारू गा। तद्गत्‌ यज्ञोपवीत परिधान भी शुभ- 
कर्मानुछन करने के लिये प्रथा है। अब पुनः प्रकृत विषय 
का अनुसरण किया जाता है । उपनिषदों में शरीर सहित 
आत्मा को यज्ञ बताया है इस को सवल और पवित्र बनाने 
के लिए सत्यादि व्रत नियमों का यथेष्ट पालन करना ही 
यज्ञोपवीत कहलाता है इसके आरम्भ करने के समय आचार्य 
स्मारक रूपमें यह सूत्र गले में डाल देते थं, परन्तु अन्तः 
करणके विशुद्ध विचारोंके विना केवल वाह्य चिहमात्र से ही 
उत्कर्ष मानना कहाँ तक ठीक हो सकता है। अन्यदपि । 
चरणे ब्रह्मचारिणि ॥१६५॥ 

यह महात्मा पाणिनि जी का सूत्र अशध्यायी में है। 
ब्रह्म-वेदज्ञान इसके अध्ययन या वृद्धि के लिये जिनब्नतों 
का विधान है उनका जो आचरण करता है उसकी त्रह्मचारी 
संज्ञा है। वहसव मुख्यरूपसे सत्य, स्वाध्याय ओर ईश्वरोपास- 
नादि ही हो सकते हैं यज्ञो पवीत पीतवस्त्रादि सब गौरा ही हैं । 
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गा यदनाशकायनमित्याचक्षते प्रह्मचर्यमेष तत्‌ ॥१६६॥ 
यह उपनिषद्‌ का वचन है इसका आशय यह है कि 
यदि कोई वस्तु अविनधर (जिसका नाश नहीं होता) है 
तो वह ब्रह्मचय हो है अर्थात्‌ इसके प्रताप से यदि इस 
नियम का यथाथेरूप से अनुष्ठान किया जावे तो ज्ञान का 
उदय होकर नित्य मोक्ष की प्राप्ति होजाती है अन्यथा कोई 
उपायान्तर नहीं है इसलिये उपचार से ब्रह्मचये साधन में 
ही साध्य का आरोप करके नित्यत्व बताया है। यह तो 
शास्त्ररिद्ध वात है कि यदि राजा सुशासन से प्रजा की 
रक्षा करता, यदि योद्धा रणभूमि में शत्रु पर विजयी होता 
है ती वह सर्वे ब्रह्मचय की ही महिमा है उत्तमोत्तम विद्याश्रों 
का आविष्कार, यश, मान सब इसकी ही कृपा का फल है 
शरीर में सौन्दय का आना, उत्साह साहस का बढ़ जाना 
इसके सहारे ही होता है । 
कहां तक कहें इसका व्याख्यान शास्त्र बढ़ सम्मान 
से कररहा है जहां इसकी चमक है वहां ही कार्येसिद्धि की 
दमक है यह समस्त संसारके विद्वानों की गमक है। जन्म 
के दो भेद हैं। एक तो शुक्रशोणित के परस्पर मेल से, 
माता पिता के संयोग से शरीर की उत्पत्ति होती है और 
द्वितीय आचाये ओर विद्या के संयोग से आत्म साक्षात्कार 
का उदय होता है । यद्यपि पूर्वजन्म के होने से ही द्वितीय 
जन्म की सफलता है।तथापि द्वितीय को पृवपिक्षा उत्तम 
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झोर पवित्र माना है इसकी योग्यता से ही मनुष्य को 

ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य की पदवी मिलती थी, जो इस से 
विहीन रह जाता था वह शूद्र कहा जाता था | इस लिये 
इस में सब का प्रेम था कोई केवल ब्रह्मचारी नाम से ही 
सत्कारका पात्र नहीं हो सकता था, जब तक उसमें सद्‌ 
गुणों का आयान न हो अतएव ब्रह्मचारी या विद्यार्थी 
जीवन को सफल बनाने के लिये इन पुनीत नियमों को 
जीवन में लाने का यत्न करना ही चाहिये | प्रथम विद्या 
को सवॉपरि जानकर उस की प्राप्ति के लिये आदर पूर्वक 
यत्न करना, द्वितीय विद्या कभीभी वलवती और हितकारी 
नहीं हो सकती जब तक उस के साथ सदाचार का 
सहवास न हो, यह जान कर सदाचार का अवश्य ही 
पालन करना । तृतीय शने: २ समयानुकूल व्यायामादि से 
शारीरिक बल को बढ़ाने में यह जान कर कि इसके विना 
दुनिया का कोई भी पदाथ हितकर सिद्ध नहीं होता 
यत्न करते ही रहना, स्वास्थ्य रक्षा अद्भुत नियम है। 
जो लोग संसारमें उन्‍नतिशील होचुके हैं उन सब ने प्रथम 
इस नियम पर ही ध्यान दिया और इसको परमहितकर 
जानकर इसका सत्कार किया। चतुथ -परिश्रमी होना, 
मेहनत करने से कभी न घबराना, शरीर की रचना इस 
वात को सिद्ध करती है कि इस में ग्रयत्न का होना 
झत्यावश्यक है श्रम यदि विधिसे किया जावे तो मस्तिष्क 
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में विचार शक्ति का उत्पादक है। पतञुचम-प्रभु इच्छा 
में सदव प्रसन्न रहना, सुख दुःख हानि लाभ में अधिक 
हथष॑ शोक से पृथक रहना । अन्यथा राजी हैं हम उसी 
में जिस में तेरी हो रजा' इस नियम का भंग होजाता 
है। २० दर्ष की समाप्ति पर्यन्त इन गुणों का गुणी हो 
जाना ब्रह्मचय्यं या विद्यार्थी जीवन कौ परिसमाप्ति है । 
आगे जब तक मनुष्य की रुचि हो, आगे बढ़ता जावे यह 
इस की इच्छा पर निर्भर है। स्मरण रहे कि एवंगुण- 
विशिष्ट पुरुष जिस जाति में उत्पन्न होंगे वह जाति अग्रणी 
आगे बढ़ने वाली होगी । शेष उन के पीछे चलेंगी यह 
सार वात है। ब्रह्मतय जीवन को सफल बनाने के लिये 
अनेकगुण सन्निषात की आवश्यकता है यह कहा गया 
है। परन्तु उन सब में मुख्य सुरक्षितवीय होना ही है। 
आझतएव इसका निरूपण करना भी अत्यावश्यक जान पडता 
है मनुष्यशरीर की परिस्थिति को ठीक और नीरोग 
रखने वाली सात धातुए' शरीरमें विद्यमान हैं जो आहार 
मनुष्य खात्ता है वह कौष्ठ अ्प्नि से परिषच्यमान होकर 
९॥ दिन में रस वनता है और '2॥ दिन में इस कोशग्नि 
से परिपक् हो कर रुघिरभाव को प्राप्त हो जाता है। 
इसी क्रम से इतने ही समय में मांस, मज्जा मेदः, अस्वथि 
और शुक्र में वह आहार परिणत होजाता है। अ्रर्थात्‌ जिस 
झाहार को मनुष्य आज खाता है, उसका सारभूत शुक्र एक 
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मास के पश्चात्‌ वनता है यह ही मनुष्य शरीर का उपादान 
कारण परमेश्वर की महान्‌ महिमा का सूचक है। यद्यपि 
इन सात धातुश्रों में शरीर रक्षा की शक्ति है तथापि एक 
की अपेक्षा दूसरे और उस की अपेक्षा तीसरे में अधिक 
अधिक उत्कर्ष है यह समझ लेना चाहिए । यथा पेसे की 
अपेक्षा रुपये में और उसकी अपेक्षा सावरिन में और उस 
की श्रपेष्षा हीरे में अधिक उत्कर्ष है और जो वस्तु जितनी 
मूल्यवान्‌ होती है उसकी रक्षा का स्थान उतना ही पवित्र 
और स्थिर होता है यह दृष्चर वात है। तथेव परमात्मा 
ने छः धातुओं के निर्माणके वाद जो इस सारभूत धातु का 
निर्माण किया है इसमें कुछ विशेष उत्तमता और उपयोगिता 
है। धातु शब्द का तीन स्थानों में प्रयोग होता है किन्तु 
स्वेत्र समान है प्रथम-शरीरस्थ धातु, द्वितीय धातु सुवर्णादि, 
तृतीय व्याकरणमें प्रसिद्ध भूआदि हैं । प्रथण जो शरीरको 
धारण करती और नीरोग बनाती है उसका नाम धातु है 
द्वितीय जो लोकव्यवहार का निर्वाहक और धारक है उस 
को धातु कहते हैं | तृतीय-जिसने शब्द कोष को धारण 
किया हुआ है उस का नाम धातु है इससे यह सिद्ध होता 
है कि जो सुरक्षितवीय नहीं, उस में सच्ची सामथ्ये का 
उदय नहीं हो सकता और जो हीनवीय है, रोग उसका 
पीछा नहीं छोड़ते यह काम कठिन है। यदि प्रारूप से 
मनुष्य श्रपने को न संभाल सके तो संयम में चले, कुपथ- 
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गामी होना तो किसी अंश में भी अच्छा नहीं है। अब 
पाठक दृश्न्त से समझ लें-यह सात परदों में शुक्र को जो 
छिपाया है वह कहां प्रत्यक्ष है कहीं न्यूनाधिक भाव से गुप्त 
प्रकट है । प्रथमनिदर्शन-आप एक पक्के हुए आम्र फल को . 
लें तो आप को विचारने से पता चलेगा कि एक परदा 
चो धातुस्थानापन्न है पीत या हरितवण का उसका छिलका 
है, दूसरा उसके अन्दर की ओर जो रस और छिलके के 
मध्यमें ऊपरके प्द से मिला हुआ है जिसमें कुछ तन्तु से 
लगे हुए होते हैं जो वाहरी छिलके और रस को पृथक 
करता है| वह तीसरा परदारस है जिसको लोग चूसते या 
खाते हैं | चतुथ एक बड़ाही कठोर ओर दृढ़ जिसको गुठली 
कहते हैं, जो अनेक रोगों में भी काम आती है अब यदि 
उस वक्‍्सको तोड़कर देखेंगे तो पता चलेगा कि उसके दोनों 
भागोंमें बारीक मलमलके सटश एक पांचवां परदा होगा 
पष्ठ-एक मोटा गुदाज दो दल प्रतीत होंगे वह है उस के 
अन्तगत एक चावलरे दानेऊे वरावर वस्तु विद्यमान होगी 
जिस से वृक्ष बनता है यह शुक्र स्थानापन्न है भिस की 
रक्षा के लिये परमात्मा ने इन छः परदों का निमणि किया 
है | अब आप ही विचार करइस छोटी सी वस्त के मूल्य 
का अन्दाजा करें। जिन लोगों ने इसके महत्व को नहीं 
जाना और इसको काम में लाने के प्रकार को नहीं पहचाना 
वे कभी संसार में उन्नति शील होसकते हैं! कदापि नहीं 


ह संस्तार्गति .. ६ 
इसके परिपक्त या इसके असली रूप में आ जाने से ही 
प्रत्येक वस्तु में यथाथे सौन्दर्य स्वाद और जीवन आता है। 

सम्प्रति मनुष्यममाज इस पथ से कुछ अधिक हट रहा 
है इसका कारण यह है कि गिरावट के निमित्त स्थान २ 
पर वहुलता से मिलते हैं जिसके कारण प्रायः जनसमुदाय 
वहिमुख होरहा है और अपनी भूल से यथार्थ सुख को 
अपने हाथों से खो रहा है । नियम में चलनेवाला पुरुष ही 
लोकिक सुख को ठीक ठीक अनुभव करता है वार २ भोजन 
आहार से जिसकी श्षुधा मन्द होगई हो उसको किसी भोजन 
में सुखकी प्रतीति नहीं होती। वेसी ही दशा प्रत्येक कार्य की है 

द्वितीय निद्शन-आप एक वाटिका में चल कर देखें 
कि एक गुलाव की कलिका जो अपनी आभा से खिल कर 
पुष्प होचुकी है उसकी मनोहराकृति उत्कट सुगन्ध, दीघ- 
जीवन, रड़् लाल और श्वेत प्रत्येकपुरुफके मनको थ्राह्मादित 
करनेवाला होता है इसका कारण यही है कि पूरणायबूल 
शाखा से रस लेकर अपनी यौवनावस्था में खिली है इस 
लिये ही इन गुणों का उसमें समावेश हो गया है। एक 
वालक किसी वाटिका में जाकर कलिका को, जिसको दो 
दिन खिलनेको शेष हैं, दो अंगुलियोंके वीचमें लेकर अंगूठे 
से दवाकर उसको फूल बनाता है वाहर के दवाव से वह 
पृष्पाकार तो होगई परन्तु न तो उसका सुन्दर आकार है 
न अ्रधिक जीवन और न सुगन्ध ही अच्छी है इसका कारण 


४. सन्‍्मागंद्शन ४ औ॥#& 
यही है कि प्राकृतिक नियम से विरुद्ध बाहर के श्राघात 
से खिला है। ठीक आजकल के नवयुवकोंका यही हाल है 
कि कुसड्, विषयोत्पादक ग्रन्थों के पढ़ने, गाथाओं के श्रवण 
और मर्यादाहीन नाटकों के दर्शनसे उनकी मनोवृत्ति विषय 
वासना से वासित होकर उनको जीणों शीर्ण बनाने का 
काम करती है | जीवन सुख से निहीन, शरीर वलसे विहीन 
होजाता है । गृहस्थ का यथार्थ सुख हाथ से जाता रहता 
है हर समय डाक्टर, वेद्य और औषधियों का स्वगत करना 
ही उसका काम हो जाता है। दीघेजीवन की आशा मन्द 
पढ़जाती है इन सारे उपद्रवोंको समयसे पूर्व वाहरका दबाव 
ही लाता है। पवित्र विद्यार्थी जीवन ही जब अपवित्र हो 
गया तो पुनः गृहस्थ केसे अच्छा होसकता है? यही भूल है 
जो मनुष्य के भाग को प्रतिकूल बना देती है । यही भूल 
है जो मनुष्य समाज को वन्धन में लाती है, यही भूल है 
जो हर प्रकार से सताती हैं, यही भूल है जो मनुष्य को 
सत्कर्मो से हटाकर बुरे कर्मों में लगाती है सत्य ही है कि 
जब मूलमें भूल होगई तो उसका सूद ठीक केसे होसकता है ! 

तृतीय निदशन-दुग्ध वुद्धिकारक, बलवर्धक, स्वादु 
ओर अच्छी वस्तु है। यदि विधि से इसमें दि मिला दें 
तो समस्त दुग्ध सुन्दर स्वादु खाने के योग्य दधि बन 
जाता है और यदि बेकायदे उस में दधि गिर जावे तो 
दूध फट कर फेंकने के योग्य हो जाता है। इससे विद्यार्भी 
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जीवन में किसी प्रकार भी मन्द व्यवहार का कथन, श्रवरा 
दशन कदापि न करना चाहिए । 

चतुर्थ निद्शन-आप विचार करें कि शीतकाल में 
कठिन घृत पर अपनी एक अंगुली को धर दें तो अल्प 
समय में घृत अपनी कठोरता को छोड़कर नरम होने लगेगा 
ठीक इसी प्रकार ब्रह्मचारियों के अ्रन्तःकरण में करण द्वारा 
जब मन्द बातों का स्पर्शाधात होता है तब उन की गति 
विपरीत मार्ग में हो ही जाती है | यह सत्य है कि शक्ति 
की रोक थाम के लिये शक्ति की ही आवश्यकता होती है। 
उपद्रवकारी हाथी हाथियों की ही टांगों से वांधे जाते हैं 
वेल और घोड़े उनको नहीं रोक सकते हैं । ब्रह्मचर्य की 
महिमा का वेदादि सच्छात्र बड़े आदर से गान कर रहे हैं 
इसके सुधरने में सब का सुधार और इसके विगड़ जाने से 
सव में बिगाड़ उत्पन्न होता है। मुख पर वर्चेस, मन में 
प्रसन्नता, काम करने में उत्साह, अति विषम समय में भी 
चित्त में विकलता का न आना, समय को व्यर्थ न खोना, 
सांसारिक वस्तुओं के संयोग वियोग में अधिक न हंसना 
न रोना आदि गुण इसी नियम के आधीन हैं। सारांश 
यह है कि जिसका विद्यार्थी जीवन व्यर्थवाद में फंस कर 
चोट खा जाता है उसकी जीवनयात्रा तो वड़ी ही दुःख- 
मयी होती है और जो इस जीवन में कुछ संभले रहते हैं 
वह भली भांति कमाते, खाते और उपकार के काये भी 
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करते हैं परन्तु मनुष्यजाति की ट्रंन खेंच ले जाना और 
दुदंशा में फंसे देश को निकाल कर, सन्‍्मागे में लाना तो 
सच्चे ब्रह्मचारी का ही.(जिस ने विद्यार्थी नीवन को असली 
रूप में रकखा हो) काम होता है। अब इसके निरूपण के 
के पश्चात्‌ गृहस्थ की विधि का कथन होगा | 
ग्रहस्थस्तु पुण्य मूमिः, अन्नादिदानेःसर्वेपां परिपालनाच ॥१६७॥ 
गृहस्थाश्रम बड़ा ही पुनीत है अन्न वस्रादि दान द्वारा 
इतर आश्रमों का पालन इस ही से होता है। यह लोक 
प्रसिद्ध वात है कि सहायता पाने वाले की अपेक्षा सहायता 
देने वाला उत्तम माना जाता है यह ही तो कारण है 
है कि मनु महाराज इस आश्रम को ज्येष्ठ सर्व श्रेष्ठ मानते 
हैं अनेक कार्यों से घिरा हुआ भी गृहस्थ जब सवका पालन 
पोषण करता और उन के विपरीत वचनों को सुन कर 
सहता और डरता भी है तव विचार करने से पता चलेगा 
कि इसको कितनी सहिष्णुता की आवश्यकता है। अपने 
लिये अनेक उपायोंसे धनादि पदाथ उपाजन करने, स्वयं 
उस को उपयोग में लाने और अन्य के निमित्त संभाल कर 
रखने में कितनी बुद्धिमत्ता की आवश्यकता है परन्तु आज 
गृहस्थ में जो गुय्य होने चाहिए थे वह विद्यमान नहीं हैं 
इस कारण से सुख की न्यूनता और दुःख की वृद्धि हो 
रही है यह अपरोक्ष वात है कि जब रक्षक ही असावधान 
हो गया तब रश््यपदार्थ जो उसके आश्रित हैं वह केसे 
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सुब्यवस्थित हो सकते हैं | काये तो सब हो ही रहे हैं पर 
वह अपने स्वरूप में नहीं । स्वास्थ्य विगड़ जानेसे इसकी 
संज्ञा रोगी हो जादी है। कुछ भोजन आहार, जलपान, 
कभी वात चीत भी करता है परन्तु वह अपनी व्यवस्था 
में नहों | यह ही दरा गृहस्थ ग्राश्रर को है। यह एक 
आधार मर्कज था जिस पर तीन आश्रम सुरीति से गति 
करते थे, जब उसमें ही हत चल उत्पन्न हो गईं तो उन 
का डात्रां खेल होना तो स्वयं सिद्ध ही है। मनुष्य समाज 
के शरीर में गृहस्थ प्राण के समान है अन्य आ्राश्रम इन्द्रियों 
के तुल्य हैं । प्राण को स्थिति में सब का स्थान, इस के 
सवल होने में सब वलवान्‌ ओर इस के कूच में सब का 
निर्याण स्वयंदी होजाता है इंदानों भारतका गृहस्थ अपनी 
सुदशा में नहों यह ही कारण है कि अन्य आश्रम विदशा 
में गति कर रहे हैं।सुधार का कोई माग दृष्टिपथ में नहीं 
आता, यत्रगील प्रयत्न तो कर रहे हैं परन्तु देश उत्थान 
की ओर नहों जाता । कहां दोप है वह स्थान इसके हाथ 
नहीं आया अथवा उसका निदान ठीक नहीं हो पाया, वा 
इस ने अनुष्ठान करने में अपने को योग्य नहीं वनाया । 
विचित्र रोग है जिसके दूर करनेका उपाय किया जाता है 
वह तो बढ़ जाता है और जिसको वृद्धि का उपाय सोचा 
जाता है वह घट जाता है। ऐसी विपरीतगति को परमा- 
त्माके विना कौन संभाले ? वह अपने जीवन यात्राकों केसे 
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सुरक्षित करे जिसका देवही दिवाला निकाले | लोग स्व- 
यमेव इस प्रकारकी वातें सुनाते हैं कि सहस्रों वर्षोका रोगी 
है एकाएकी रोग केसे हटे ? इतने दिनों के अशुभ कमों 
का फल विना भोगे कैसे कटे ? बात तो सुन्दर कहते हैं, 
श्रवण में कुछ अच्छी लगती है परन्तु यह नहीं विचारते 
कि पूर्वाटष्ट तो बिना भोगे नहीं जाता है। सृश्क्रिम यह 
ही सिखाता है जो समझ में भी आता है परन्तु आगे को 
मन्द कर्मों के करने से मनोवृत्ति को हटाना और पुनः उधर 
न ले जाना और सत्कर्मों में चित्त को लगाना और लगे 
हुए मन का पुनः मन्द मार्ग में न जाना और इत्याकारक 
प्रयल करना तो मनुष्य समाज का काम है फिर फल देना 
ईश्वरका । अब उन दोषोंका जो भूल से अथवा दुर्विपाक से 
इसमें ग्रागए हैं विचार करना ठीक प्रतीत होता है । 
प्रथम-गृहस्थ बड़ा ही पवित्र स्थान है, इसको यदि 
सबल-सं भले हुए युवा युवती धारण करें तो उनका सनन्‍्मान 
है यह अड़ गृहस्थ को उत्तम बनाने में प्रधान है इस का 
तिरस्कार करने से गृहस्थमें दोवेल्यता आगई। यह किसी 
के ध्यान में न आया कि इस बेसमझ्ी ओर लापरवाही का 
परिणाम क्या होगा? विना सोचे उधरको झुकता ही गया 
झअवब जब सुधारने का विचार आता है तब अपने को सर्वथा 
बलहीन पाता है | सन्निपातज्वर की भान्ति इसको ऐसे 
विरोधी दोषों ने घेरा है कि यदि एक को हटाते हैं तो 
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दूसरा शिर उठाता । यदि उसको दवाते हैं तो तीसरा 
अपने बल को वद़ाता है । 
द्वितीय दोष-यह है कि प्रान्त ओर जाति के भेद 
ने गुणों की समानता का विच्छेद कर दिया। सन्‍्तान के 
निमित्त माता पिता ने इस प्राकृतिक नियम का जो मनुष्य 
की मति में गति करता रहता है प्रबल विरोध किया । 
सन्‍्तान का अयोग्य होना इसका ही फल स्वरूप है अयोग्य 
पुरुषों के हाथों से कार्य में योग्यता कभी नहीं आती है । 
तृतीय दोष-युवक और युत्रती को परस्पर मिल कर 
गृहस्थ को संभालना है। उन्हें आजीवन प्रेमपूर्वक निर्वाह 
करना है। गुणसाम्य की न्‍्यूनता से खिन्नमन होकर 
यदि गृहस्थ का पालन भी किया तो उससे यथार्थ लाभ 
नहीं हो सकता । उनकी सम्मति जो गृहस्थ में प्रवेश करने 
वाले हैं प्रधान होनी चाहिए थी । परन्तु माता पिता 
ने समस्त भार अपने ऊपर लेकर अल्प आयु में विवाह 
करना आरम्भ कर दिया। भारतवासियों ने सृष्टि क्रम के 
विरुद्ध कितनी गहरी भूल की । इस भूल का फल भी 
बढ़ा ही प्रतिकूल हुआ। यह वाल्यकाल के विवाह की प्रथा 
कब से केसे चली इसका पता लगाना तो कठिन है, किन्तु 
इसकी आधारभूमि मिथ्या विश्वास ही है। वाल्यविवाह और 
गृहर्थ इन दोनों का समानाधिकरण हो ही नहीं सकता। 
नियमविरुद्ध करने वाला धोखा खाता है, पीछे से पछ- 
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ताता है परन्तु कुछ बन नहीं आता । यद्यपि गृहस्थ कुछ 
अपने को संभालता तो रहा परन्तु भूल के रहते हुए कहां 
तक संभाला जासकता है। जिस दीवारके भीतर से पानी 
आरहा हो उसके वाहर मिट्टी लगाने से कहां तक सुधार 
होसकता है? जिस लकड़ी के भीतर घुन लगा हुआ हो 
उसके ऊपर पालिश करने से क्या लाभ होगा ? दुर्बलता 
काम करने लग गईं वाहर से सुधार का विचार करते रहे। 

चतुथ दोष-विवाह की प्रथा पर अधिक व्यय करने 
के विचारसे हर समय चिन्ता की वृद्धि रहती है। पुनः उस 
के निमित्त हरप्रकार उचितानुचित उपाय करनाही होता है । 
साधारण पुरुषतों छोटे बच्चोंकी ठीक आहार जिससे वालकों 
का शरीर पुष्ट हो, न देकर उनके विवाह के निमित्त धन 
को जमा करता है। एकतो ठीक आहार के अभावसे बालकों 
के शरीर में दुबंलता आगई और पुनः उनका विवाह कर 
दिया । अब उन दोनों के संयोग से सन्‍्तान बलवती नहीं 
हो सकती । धनी पुरुषों के विवाह की रीति में लेन-देन 
जाहरदारी अधिक बढ़ गईं है जिस को देख कर अन्य 
पुरुषों की मति भी वेसी ही होती जाती है। उधार लाते 
हैं, जायदाद को वेचते हैं, परन्तु विवाह उसी प्रकार से 
करना चाहते हैं । यह रिवाज अच्छा नहीं । मनुष्य समाज 
को एक तंग मांगे से निकालने का उपाय हैं। कन्या ने 
माता पिता के गृह में सदेव आना जाना है उसको जो वस्तु 


नरक कर संसारगति ५३१ 
जितना द्रव्य चाहे दे दे ठीक ही है किन्तु विवाहके समय 
दिखा कर धन, वस्र भूषणादि का देना अच्छे माग को 
संकोच में लाने के ही समान है। विवाह एक ईश्वरीय 
नियम है। इसका यदि कुछ मूल्य हो सकता है तो वालक 
बालिका की समानता हैं, जिनके मन परस्पर एक हो रहे 
हैं, अन्य कोई वस्तु नहीं है।पशु, पक्षी मनुष्यादि जब युवा- 
वस्था में पहुंचेंगे तो गृहस्थनियम पालन करने के निमित्त 
परस्पर मिलेंगे, रोकने से क्लेश मानेंगे और नहीं रुकेंगे । 
इस प्रकार की वस्तु जिस पर कुदरत की चित्र कला बनी 
हो उस का कुछ मूल्य हो सकता है ? नहीं ! जो इस का 
मूल्य करता है वह भूल करता है अतएव इस प्रथा को जो 
जाति को संकोच में डाल रही है ऐसा मार्ग स्वीकार करना 
चाहिए जिस में सव सुगमता से गुजर जाये । 

पंचम दोष-ऐसे वालक जो शरीर से पुष्ट,प्रकृतिसुन्द्र, 
बात करने में चतुर है अल्पांश में पाये जाते हैं। परन्तु 
वह धनहीनता के कारण आजीवन विद्याहीन ही रहते 
ओर धनी पुरुषों के वालक अधिक धन मिलने के कारण 
पठन के साथ २ व्यसनी हो जाते और अन्यों का बनाते 
हैं विद्या्थी को आवश्यकता से अधिक धन देना उस के 
स्वभाव को बिगाड़नेका ही कारण देखा गया है ।अतएव 
धनी पुरुषों को चाहिए कि वह किसी एक होनहार वालक,को 
जो धनाभाव से अध्ययन से रुका हुआ हो, पढ़ाने का उपाय 
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करें | यह पता नहीं कि किधर से कोई आकर जाति के 
उत्थान का कारण वन जाएगा। 

सुधार की प्रथम रेखा-सदाचार का पालन करना तो 
सब के लिए समान ही है । परन्तु गृहस्थ को ( जिस ने 
अन्य तीन आश्रमों का पालन पोषण करना, सनन्‍्तान को 
संसारोपयोगी वनाना है ) अनेक प्रकार सृष्टि के भले बुरे 
प्रलोभन जब कि साथ दे रहे हैं वड़ा ही सावधान रहना 
चाहिए । गृहस्थ को सुनियम से पालन करने के कई लाभ 
हैं | प्रथम-सन्तान का सुन्दर सुडील और नीरोग होना, 
द्वितीय-माता पिता का आजीवन स्वास्थ्य अच्छा रहना 
ओर वृद्ध अवस्था हो जाने पर किसी प्रकार रोगों से अधिक 
न सताया जाना तृतीय-परस्पर सम्मेलनजन्य विषय सुखका 
(जिस का आतंक सम्प्रति संसार पर बहुत ही हो रहा है) 
अनुभव अधिकतर होना मनुष्य इस में तव ही सफल हो 
सकता है यदि विद्यार्थी जीवन में संभल कर गृहस्थ में प्रवेश 
करे। अन्यथा इस नियम का पालन करना वहुत ही कठिन 
है। पशुपक्षियों में यह नियम वड़ा ही चरिताथ हो रहा 
है यही कारण है कि वह सदेव तन्दुरुस्त रहते हैं, मर तो 
जाते हैं, पर वीमार अधिक नहीं होते । वह सृश्क्रिम को 
पहचानते हैं। मनुष्य इसके विंपरीत चलता है इस कारण से 
ही इसको रोग सताते हैं । इन्द्रियंकि विषयमें अधिक फंस 
जाने से मनुष्य में विषयलिप्सा मात्र ही रहती है, विषय 
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सुख का यथार्थ स्वरूप सामने नहीं आता है। चतुर्थ-श्री 
पुरुष दोनों के मस्तिष्क में विचार शक्ति, शरीर में कारये 
करने की सामथ्य और मन में प्रसन्नता बनी रहेगी। यह 
मनुष्य समाज को उत्तरोत्तर योग्य वनाने का नियम है। 
यदि इसको अपनी उन्नति का ध्यान हो। पंचम-रोगों की 
वृद्धि से जो ओपधियों और वेद्य डाक्टरों की फीस का 
व्यय होता है उस भार से मनुष्यजाति बचेगी । सम्प्रति 
जन समुदाय में जो विचित्र २ रोगों की वृद्धि हो रही है 
कामचेश का अवधि से वढ़ जानाही उसमें निमित्त है इससे 
पीछे हटो संभल जाओ आराम मिलेगा । पष्ठ-इस प्रकार 
संभले हुए माता पिता की जो सन्‍्तान होगी लोग उसके 
सोन्दर्य को देखकर प्रश्न करेंगे कि यह किसकी सन्‍्तान है? 
सन्‍्तान के दर्शन से माता पिता का गौरव होना कितने 
यश की वात है । सप्तम-जिस मनुष्य ने अपने विचार से 
काम जेसी प्रचए्ड शक्ति को भी स्वाधीन करलिया दूसरे 
विकार उसपर अपना वल नहीं वढ़ा सकते हैं। जहां इसका 
व्यत्यय देखाजाता है वहां कोई प्रतिबंधर्कांतर विद्यमान होगा । 

सुधार की दूसरी रेखा-सन्तान को उत्तम बनाने के 
लिये माता पिता को परस्पर प्रेमपूवेक रहना चाहिए अधिक 
रोष करना, व्यथे वाद से परस्पर लड़ना और कई दिन तक 
विवाद के कारण को दूर न करना, अयुक्त किवदन्ती का 
बढ़ना किसी प्रकार भी ठीक नहीं है । यह सन्‍्तान के 
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सुधार में बड़ा ही वाधक है। स्त्री पुरुष परस्पर प्रेम का 
स्वरूप हैं | यदि किसी भूल से उनमें भी विवाद बना रहे 
तो सन्‍्तान के अच्छे होने की आशा ही क्या हो सकती है ? 

सुधार की तीसरी रेखा-ख्री पुरुष के स्वभाव में कट॒ता 
का होना किसी प्रकार भी ठीक नहीं है। साधारण बात 
तो कभी नीरस हो ही जाती है।कारण यह है कि मनुष्यों 
को भूल करने का स्वभाव है परन्तु इस प्रकार की प्रकृति 
अधिक बढ़ जाने से अति हानिकारक हो जाती है। पाठक 
विचार करे कि गर्भावस्‍था में स्त्री को बड़ी ही सावधानी 
की आवश्यकता है | यह तवही पूरी होसकती है जब पुरुष 
इस वात में सहायता करे, अन्यथा नहीं । गर्भेस्थ वालक 
माता के विचारों से प्रतिक्षण धीमी गति के साथ अपने 
आन्तरिकभावों, अड्भोंकी और उसके आहारसे वाह्म प्रत्यड़ों 
को ईश्वरीय नियमके आधीन होकर पुष्ट कर रहा है। इस 
स्थान को पवित्र कहो या अपवित्र | साधारण कहो या विचित्र, 
शुभ गुणों का आधार है या कारागार, संकोच का स्थान 
है पर इसको पहां पर ही अपने जीवन का ध्यान है, भल 
ने सताया, प्रभु की माया ने भुलाया है कैसी वात है कोई 
नहीं पहचानता । सव्‌ इसी मार्ग से आए हैं परन्तु कोई 
नहीं जानता है शात्र इसको ही माया वताता है कि हर 
प्रकार से अनुभव की हुईं बात को भूल जाता है । 

बड़ा हो कठोर दृढ़ वद्धयूल माया का जाल है जिस 
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समय पूर्व तो स्वयमेव उस स्थान में निवास करते थे, कोई 
बता तो दे कि वहां आराम था या खेद । कोई सावधान 
या वुद्धिमान्‌ हो तो सुनादे कि कुछ मिलता है भेद। वहां 
न कोई अपना न बेगाना। इस भेद को जानने में नकोई 
मूर्ख है न स्याना, सत्य है इसकी पहचान मनुष्य बुद्धि का 
काम नहीं । जिस ने इस को जान लिया वह कोई खास 
होगा आम नहीं, सच्चे महात्मा पूरे योगीही इसको अनुभव 
करते हैं । परन्तु वह प्रकट करने में डरते हैं क्या करे 
इस का वाणी से कथन करना ही भूल है | यदि कहे 
तो सव विषय हो जाता प्रतिकूल । कोई तो भूल जाता है 
और जिसको अनुभव है वह भय से नहीं सुनाता है दोनों 
समान हैं । फिर यह कहना कि मैं विद्वान्‌ हूं यह मूख्ख है 
व्यर्थ का ही अभिमान है | इस उलझन को जो सुलझने 
वाली नहीं है छोड़ और प्रकृत विषय का अनुसरण कर । 
यदि उस समय दम्पतीमें परस्पर रोष और उसके कारण 
परस्पर में कोप और कभी शब्दों से एक दूसरे में आरोप 
कभी एक ने भोजन न बनाना और कभी वनाने पर भी 
दूसरे ने न खाना, इस प्रकार अव्यवस्थित गृहर्थ से जब 
त्री के मन में ग्लानि और वाद्य शरीराकार में म्लानि हो 
जाती है तो गर्भस्थ वालक को गृहस्थ के मन्द व्यवहार 
से कितनी चोट लगेगी | जब कि रोपसे कोपाभ़्नि उस के 
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इृद गिद जाग जावेगी । नो मास के पश्चात्‌ बालक 
की उत्पत्ति हीगी इतने समय में वार वार परस्पर विवाद 
होते रहने से सन्‍्तान का अच्छा होना मनोरथमात्र ही है। 
गर्भावस्‍था में स्त्री पुरुष को बड़ी ही प्रसन्नता और साव- 
धानी से रहना चाहिए | यह बड़ा ही विषम समय है। 
सर्व साधारण इस विद्या से अनभिज्ञ हैं। वड़ी ही सुचारु 
रोतिसे इसका निर्वाह करना चाहिए। इसी तृतीय नियमके 
आधीन होकर यदि माता पिता कृष्णवर्णों हैं तो सन्‍्तान 
गौरवर्ण होजाती है, माता पिता का शरीर यदि कृश है 
तो सन्‍्तान पृष्ट होजाती है | आयु की वृद्धि, स्वभाव में 
उत्तमता, इस नियम के ही आश्रित है ओर इसके विपरीत 
चलने से पुष्ट माता पिता की सन्‍्तान दुबंल और अच्छे 
स्वभाव वालों की सन्‍्तान व्यसनों में फंसी हुई देखने में 
आरही है । जहां किसी साधारण, माता पिता की संतान 
वड़ी ही सुयोग्य, सुन्दर स्वभाव सरल देखने में आती है 
वहां गर्भावस्‍था के काल की संभाल ही कारण है। वह 
स्वभाव से हो, अद्ध्शात्‌ हो, प्रभुकृपासे हो, सुनियम से हो, 
प्रसन्नता से हो, दम्पती का आनन्द में समय वीत गया । 
सन्‍्तान का अच्छा होना उसका ही फल स्वरूप है। 
सुधार की चतुर्थ रेखा-ख्री पुरुष की प्रकृति में स्व- 
भावतः यह ध्यान तो होता ही है कि उनकी सन्‍्तान सुन्दर 
सवल, गुणवान्‌, आज्ञाकारी हो परन्तु यह केवल ध्यानमात्र 
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के साथ नहीं हो सकता इस में उपायान्तर भी अपेक्षित 
है। माता पिताक़े वपरीत्यभाव से सनन्‍्तान में दोष आजाते 
हैं। दोनों में वार्तालाप करते समय परस्पर के मनोमा- 

लिन्य से कोप वढ़ गया | यह उन के मन पर वार वार 
चोट करता है यदि उसके शान्त करने का उपाय हस्तगत 
न होजावे, तो कभी २ जन अपने प्राणों को भी हत कर 
देता है यह सव को प्रत्यक्ष है| कोपाग्नि इन्धन के समान 
शरीर मन आदि को जला देती है इस अवस्था में मोह 
ने कोप को तो कुछ दवा दिया और गृहस्थ नियम 
का पालन किया, यदि इस समय गर्भ की स्थिरता हो 
गई तो जो वालक उत्पन्न होगा वह अच्छे स्रभाव का कभी 
नहीं होसकता, हठीला होगा या क्रोध की मात्रा हर समय 
उस के मुख पर वनी रहेगी। अथवा शरीर से कृश होगा 
या कोई अंग भंग होगा और यदि गर्भ न रहा तो एक 
वार के समागम में शरीर की शक्ति का अधिकांश में हास 
होगा । इसका कारण यह है कि कोपाग्नि के संचारसे उष्ण॒ता 
की व्याप्ति समस्त धातुओं में विद्यमान हो गईं। मोह ने 
अपने वल से अन्य स्थानों में से तो उष्णाता को दूर कर 
दिया परन्तु धातु में उसका सद्भाव वना रहा, उसके दूर 
होने के लिये कुछ अधिक समय अपेक्षित है। पाठक 
ट्टान्त से समझे आप जल, पाषाण और तेल को समान 
तपा कर पृथक पृथक्‌ रखदे कुछ समय के पश्चात्‌ आपको 
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पता लगेगा कि जलादिमें गर्मी शान्त होगई है पर तेलमें 
बनी हुई है उस को शान्त होने के लिए कुछ अधिक समय 
की आवश्यकता है। इसी प्रकार शुक्र स्िग्धि पदाथ है कोप 
के कारण जो उस में आघात पहुंचा था वह उसका सहचारी 
था वह धातु सन्‍्तान के शरीर का उपादान बनते समय 
सदोष थी अब जो उसका प्रभाव होगा उसका दूर होना 
अतीव कठिन है अ्रतएणव सनन्‍्तान उत्पत्ति के उपाय में बड़ी 
ही सावधानता की आवश्यकता है। इसीप्रकार लोभ, मोह, 
भयादि दोष भी सन्तान के सुधार में वाधक है। 

सुधार की पंचम रेखा-मनुष्य की अपेक्षा ख्री के स्वभाव 
में मृदुता, दया, श्रद्धा और हठ की मात्रा कुछ अधिक ही 
होती है, यदि ऐसा न होता तो सन्तानका पालन पोषण 
धसुनियम के साथ कभी भी न होसकता। अतएव मनुष्यको 
अपने कुत्सित व्यापार से श्री के मन को आधात पहुंचाना 
किसी प्रकार भी उचित नहीं। गृहकार्य तब ही ठीक 
होगा यदि मनुष्य किसी अंशर्मे ब्ीके अनुकूल होकर रहेगा। 
सन्‍्तान माता की शिक्षा का आदर करती है, पिता को 
तो पहचानती भी नहीं । माताके वार बार कहने से पिता 
के पास वालक आने जाने लगता है इस लिए दम्पती 
प्रेममय आलापसे एक दूसरे की प्रसन्नता के हेतु बने रहे। 
यदि पुरुष का साधु सवभाव हो तो पुनः स्री के साध्वी 
होने में कोई भी सन्देह नहीं । कहीं २ इस का अपवाद 
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भी देखने में आता है | पुरुष का उदार स्वभाव होने से 
स्री को जो प्रसन्नता होती है पुरुष के कुमाग में जाने से 
उतनाही अधिक उसे कष्ट होता है अतएवं यदि स्रीको यह 
ठीक पता लगे कि उस का पति मन्द मागगे में जाता है, 
मदिरा पानादि में व्यर्थ व्यय करता है तो इस प्रकार वार २ 
चिन्ता की आवृत्ति से ख्रीका अन्तःकरण ग्लानि का स्थान 
होजाता है। पुनः सन्तान के उत्तम होने की आशा ही क्या 
हो सकती है? इस लिये सुधार के विषयों को समझने वाले 
पुरुषों को इस ओर ध्यान देना चाहिए । 

सुधार की पष्ठ रेखा-पन्तान के अच्छा होने के लिए 
गृहस्थमें भी ब्रह्मचयके नियमका पालन करना ही चाहिए। 
पाठक विचार करें कि गृहस्थ के विचार पूर्वक काये करने 
के लिए कितनी शक्ति की आवश्यकता है, वह कितनी 
बाधाओं से घिरा हुआ है, कितने आश्रमों का इसपर भार 
है यदि यह विचारहीन होजावे तो अन्य का शक्तिविहीन 
होजाना स्वयंसिद्ध है। अतः विचार के लिये इसके पास 
क्या सामग्री होनी चाहिए ? अन्धकार प्रकाश से जाता है 
यह सव जानते हैं वह प्रकाश विद्युतका हो, या तैल, गेस 
घृतादि का हो । अब प्रश्न यह होता है कि अन्धकार के 
हटाने में तो यथाशक्ति सब ही समथ हैं परन्तु इनके गुणों 
में कोई भेद है या नहीं ? जब इनमें सामग्री भिन्न २ जल 
रही है तो भेद कहना ही ठीक है। रोगी के पास मिट्टो 
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का तेल जलाओगे तो रोग को बढ़ायेगा। धृत का दीपक 
जलाओगे रोग के हटाने में सहायता करेगा। इसका ज्ञान 
समझदारों को है। जिस सुरक्षित गृहस्थने अपने को सन्‍्मागे 
में चलाया हुआ है उसका शरीरस्थ धातु कुछ तो सन्‍्ता- 
नोत्पत्ति के निमित्त काम आता है और शेष उसकी विचार 
अग्नि का इन्धन हो जाता है, उसझे प्रकाश में वह प्रत्येक 
वस्तु को यथाथरूप में देखता है यह संसार के लिए बड़ा 
ही उपकारी सिद्ध होता है।अब जो वीयेहीन पुरुष है जिस 
ने विषयाधीन होकर अपने को संभाला नहीं है उसके विचार 
का इन्धन शुक्र तो है नहीं, मज्जा, मेदादि ही हो सकते 
हैं इनके प्रकाश से सन्‍्मार्ग सद्विचार, सदाचार केसे हाथ 
आसकता है ? इसऊ बिना लोकसुख कहां? अतएव मनुष्य 
को नियम के साथ गृहस्थ का पालन करना चाहिए । 
यदि पाठकोंकों इस कथनपर विश्वास न हो तो अपने 
को संभाल, मस्तिष्क को प्रयत्न में लाकर तो देख कि विचार 
शक्ति कितनी उज्ज्वल और तीत्र होजाती है | कितना ही 
मनुष्य पतितावस्था में क्यों न हो, जिस समय सावधान होकर 
इस नियम का पालन दरेगा अल्प सम्रयके पश्रात्‌ ही फल 
सामने आवेग।। परन्तु इस बातका ध्यान रखना चाहिए 
कि संभलना नाम इस वात का है कि मन, वचन और कमे 
से उन कुत्सित संस्कारों का उदय ही न हो इस प्रकार को 
संभलना ठीक नहीं है कि चोरने चोरी को तो त्याग दिया 
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परन्तु हेराफरी के स्वभावकों नहीं छोड़ता, इससे कुछ लाभ 
नहीं होसकता । सुनते हैं यूनान देशके प्रसिद्ध महात्मा 
अफलातून के हां जब॒ एक पुत्र उत्पन्न हो गया तो 
उसके पश्चात्‌ उन्होंने गृहस्थ नियम का परित्याग करदिया 
था। जब वालक द्वादशवर्षका होगया तव उसकी माता ने 
अपने पुत्र को समझाया कि तुम अपने पिता से जाकर कहो 
कि पिताजी यदि मेरा एक भाई और होता तो बड़ी खुशी 
की बात होती । हम दोनों मिलक्र बड़े अपूर्व कार्य करते, 
म्ता पिता के नाम को संसार में विख्यात कर के सवय' 
यशके भागी ओर लोकोपकार में वड़े ही अग्रसर होजाते। 
जब दो मन एक होजाते हैं तो पर्वत को तोड़ देते हैं, 
यह लोकोक्ति है अफलातून अपने पुत्रकी इस युक्तियुक्त बात 
को सुन कर हंसा ओर भाव को ठीक समझकर उसे गोदमें 
लेकर उत्तर दिया कि जाकर अपनी माता को कह दो कि 
में जानता हूं कि एक बच्चे के उत्पन्न करने में मेरी कितनी 
शक्ति का हास होगया है ओर मेरे मस्तिष्कामें विचारणक्ति 
की कितनी न्यूनता होगई है। यदि में इसको भी उत्पन्न 
न करता तो मैं सूर्यादि लोकों में इस शरीरसे जब चाहता 
अ्रमण कर आता । इसकी कमी से अब में विचार तो 
सकता हूं किन्तु जा नहीं सकता । परमेश्रर को ठीक २ 
जानता हूं परन्तु अब साक्षात्कार नहीं कर सकता । आत्मा 
को पहचानता हूं परन्तु हस्तामलकवतू स्फुट प्रतीति नहीं 
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हो सकती है, में लोकोपकार के कार्यों को जितना करना 
चाहता था उतना अब नहीं करसकता । बस अपनी माता 
से कहदो कि में इससे आगे इस मार्ग में नहीं चल सकता, 
हो सकता है कि इस कथन में कुछ अत्युक्ति हो परन्तु यह 
उपदेश उस महात्मा की उदारता को दर्शा रहा है साधारण 
पुरुष जिन्होंने इस शुक्र की अवस्था को परिपक्क ही नहीं 
होने दिया और अपनेही हाथोंसे वरबादीके बीज को अपने 
अन्तःकरगणा के क्षेत्रमें वो लिया है उसका फल तो उठाना ही 
पड़ेगा। वेद ऊरध्वरेता होने वीयरक्षा, और ब्रह्मचयके पालन 
करनेका व्यर्थंही उपदेश नहीं सुनारहा | यह कोई अमूल्य 
वस्तु है जिस के सुधरने से सव सुधर जाते हैं वह यही है 
मनुष्य केवल इसी से ही मृत्यु को जीत सकता है । यह 
ही नियम है जो दुनिया को सम्बोधन करके सुना रहा है 
कि में अपने शरणापन्नकी हर प्रकारसे रक्षा करता हूं, उस 
को विपत्ति से बचाता हूं यश का भागी वनाता और पर- 
मेधरसे मिलाता हूं परन्सु जो सच्चाईसे मेरे सामने आता 
है में उसका ही पक्षपाती हूं बनावटी का नहीं। एकआम्र 
का वृक्षया जिसके फल मधुर थे लोग उसकी बहुत प्रशंसा 
करते परन्तु उसके गुणों से अपरिचित थे जब आपाढ़का मास 
आता धूपकी उष्णता से ग्राम पीले होकर कुछ अधकच्चे 
ही गिरने लगते तब सब फलों को तोड़ कर घास में दवा 
देते थे उस की गर्मी से कुछ नरम, वेडोल, सुडोल, सरस, 
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और नौरस हो जाते थं । लोग उनको खाते और मुख से 
प्रशंसा करते । अगले वर्ष आपाठ मास में जब॒ लोग उन 
को तोड़ना चाहते थे एक साधु महात्मा वहां आगये उन्हों 
ने पूछा कि क्या आम अचारके लिये तोड़ रहेहो ? उन्हों 
ने उत्तर दिया कि नहीं, महाराज ! इन को पढकायेंगे। 
सात दिनमें पक कर बड़े ग्रच्छे हो जायेंगे । आप यहां ही 
निवास करें और चूसे। महात्माने उनकी बेसमझी पर हंसकर 
कहा अरे भले पुरुषों! यह अभी कच्चे हैं मत तोड़ो, तुम इनको 
यथाथरूप में नहीं जाने देते | इसके असली स्वादकों नहीं 
पहचानते । मैं तुम को १० दिन तक नहीं तोड़ने दू गा । 
इस के पश्चात्‌ तुम खाग्रोगे तो आनन्द पाओगे। साधु 
के इस कथन को प्रायः लोगों ने अच्छा न समझा । एक 
वृद्ध ने कहा कि कोप मत करो, महात्मा है तुम्हारे हित 
की ही कहता है कुछ काल प्रतीक्षा करो, पश्चात्‌ तुम ने 
ही खाने हैं लोग मान गये। सात दिन के पश्चात्‌ वृष्टि 
हो गई फल पुष्ट हो गये पांच दिन के पश्चात्‌ सुरस, सुग- 
न्धित हो कर गिरने लगे | लोग खाते हैं पृ समय की 
अपनी वेसमझी को सामने लाकर कुछ काल तक तो मूक 
सम हो जाते हैं पुनः महात्मा की प्रशंसा मुखोन्मुखी करते 
हैं महात्मा जी ! हम तो इस बातको नहीं जानते और न 
आम्र फल की इस सुन्दरता और मधुरता को पहचानते 
ही थे यह आप की कृपा का ही फल है जो हम ने इस 
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मम को जाना, पिछली बेसमझी पर हम पछताते हैं परन्तु 
आपकी कृपा से यह फल हम को आगे के लिये हंसाते 
हैं| ठीक इसी प्रकार जो वीये की यथार्थ सत्ता को 
जानते ही नहीं, उस के असली समय को पहचानते ही 
नहीं, तो यह प्ृरथग्जन इतस्ततः अ्रष्ट होकर उस नीरस 
आगम्र के सदश जिस सुख को अनुभव करते हैं वह असली 
पके हुए आम्र के समान वीयंवान्‌ के सुख की तुलना केसे 
कर सकते हैं ? छोटी आयु में विवाह करना, पीछे से माता 
पिता ने प्रेम से उनको एकान्त स्थान में एकत्रित कर 
देना, जेसे घास की उष्णता से आम्र फल के पक जाने 
का भ्रम सा हो जाता है यही दशा अल्पायु के विवाह की 
है।न सन्‍्तान अच्छी, न सवल, न रूपवानू, न धनो- 
पानने की बुद्धि, न लोकोपकार करने को मन में शक्ति 
यदि किसी ने भय दिखाया तो डर जाते हैं, आपस में 
लड़ने के लिये हर वात में अड़ जाते हैं, न शत्रु को उनसे 
भय होता है और न मित्र को आशा ही होती है। प्रभु 
कृपा से विवाह तो सब का ही होता है परन्तु इस माग में 
फिसला हुआ जनसमाज अहनिश रोता ही रहता है । 
सुधार की सप्तम रेखा-जो गृहस्थ ब्रह्मचयं का पालन 
न करता हुआ विषय सेवन में प्रवृत्त होता है वह अपना 
सर्वस्‍्व ही खोता है| यह ऐसी ही भूल है जैसे एक पुरुष 
पैसों को इस इच्छा से जमा करता है कि वह उन से रुपये 
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बनावे, पुनः रुपयों को एकत्रित करने का वह अपना प्रयो- 
जन यह वताता है कि वह सावरेन को प्राप्त करेगा, अश- 
फियों को जमा करके हीरा मोल लेनेकी उसकी इच्छा है। 
इतने यत्र करने के पश्चात्‌ जब इस से पूछा गया कि अब 
इस को क्या करोगे तो उसने उत्तर दिया कि अब इसको 
किसी कठोर औओजार की चोट से तोड़ फोड़ डालने का 
पूरा ध्यान है। पाठक विचार करे कि परमेथरने मूल्यवान्‌ 
से मूल्यवान्‌ सृष्टिनिर्माणाथ मनुष्य के शरीर में सारभूत 
जो वस्तु उत्पन्न की है बहिमुं ख होकर विषय सेवन ही उस 
का उद्देश्य बना लेना किसी प्रकार भी अच्छा नहीं है । 
वह हीरे को पाषाण से तोड़ने के .ही समान है । गुलाव 
का इत्र प्रथम वार जब बनाते हैं उसकी कीमत कम होती 
है जव दोवारा उसी को पुनः भट्टी पर चढ़ाते हैं, तब उस 
की कीमत अधिक होजाती है जब तीसरी और चोथीवार 
उसी को चढ़ाते हैं तब उसका मूल्य पचास रुपये तोला भी 
होजाता है इस प्रकार यत्न करनेवाले से किसी ने पूछा कि 
ऐसे परिश्रम से तय्यार किये हुए इत्र को आप क्या करेगे 
उसने उत्तर दिया कि अब में इसको किसी नालिका में 
ढाल दू गा। ठीक इस पुरुषके समान इत्रके तुल्य बहुमूल्य, 
परमेथर के ज्ञानसे जिसका निर्माण हुआ सन्‍्तान के शरीर 
के उपादान कारण का, जो कामान्ध होकर उपयोग करता 
है वह उस पुरुष के ही समान है जो श्रम से बनाये 


५८६ दिस सन्मागंदर्शन विश, 
इञत्र को नालिका में फेकता है। अब इन्द्रियों के विषय में 
अधिक प्रवृत्तिसे जिन दोपों या गुणोंका उदय होता है उन 
का साधारण रीतिसे वर्णन किया जाता है। इन्द्रियों की गति 
यदि विषय-संयममें होती है तव उसके गुण यह होजाते हैं। 
१. तत्ववित, २. मानी, ३. मजोरम, गुणवान्‌, ४. उदार,५. 
शर, ६. जनताप्रिय, ७. प्रसन्नहदय, ८. दृट्वपु, €. कुलीन, 
१०. स्वाधीन-इन गुणोंका वहां पर प्रकाश होता है। जो 
पुरुष यल् करता है, वह आत्मवशो इन्द्रियके भोग में संयमी 
ही होता है। जब जनता मर्यादाहीन होकर विपय-सेवी हो 
जाती है तब १. दासता, २. हनपेवा, ३. अधमवृद्धि, ४. 
निन्दनीय कम, ०. स्वार्य, ६. विवाद, ७. शरीर दोरव॑ल्य, 
८.आलस्य, &. मनोराज्य, १०. कुसंग-आदि दोर्पोका उस 
में आविर्भाव हो जाता है इन सबका एकत्रित होना तो 
असम्भव सा जान पड़ता है तथापि यह सत्य ही है कि 
इन्द्रियों की कुप्रवृत्तिसि गिरावट और सुप्रवृ त्तिस ही उत्थान 
होता है| कारण यह है कि विषयभोगाभ्यास से किसी 
को कभी शान्ति नहीं हुईं किन्तु भोगाभ्यास से इन्द्रियों 
के कौशलत्रभोगलिप्सा की वृद्धि से पीछा छुड़ाना बड़ा ही 
कठिन हंजाता है। इस आन्तरिक विषपयको समाप्त करके 
कुछ बाह्य विषय का निरूपण किया जाता है । 

१-गृहस्थ में परस्पर विवाद न होना चाहिए | यदि 
क़दापि होनावे तो शीघ्र ही मिटाने का यत्र करना चाहिए 
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यह दोष है इससे वड़ी ही हानि होती है। 

२-गृहर्थ को भोजन के बनाने में अधिक ध्यान 
देना चाहिए। इसके स्वच्छ, पवित्र, सुरस वनने से शरीर 
स्वस्थ रहता, सब॒ल होता और श्षुधा की रुचि को बढ़ाता 
है। भोजन ही सवका जीवन है यही सब प्रकार के कार्यों 
की आधारभूमि है । 

३-गृहस्थ को चाहिए कि अपने कार्यों को अधिकांश 
में स्वयमेव सम्पादन करे | यदि भृत्य है तो उन कार्यों 
की सहायता के लिये है, न कि उसझे होने पर स्वयं पुनः 
अपने हाथसे कुछ कामठी न करना।आय्य जाति में प्रायः 
यह दोष आगया है कि थोड़ी सम्पत्ति होने पर स्वयं कारये 
करना छोड़ देती है।ग्धिकांशमें स्रियोंका तो यह स्वभाव है 
कि कुछ न करना, थोड़ा लड़ना और वढ़कर वाते बनाना इसी 
दोषसे दूषित होकर आयेजाति दासताके माग में चली गई । 

७-गृहस्थ को पवित्रता से प्रेम होना चाहिए, वस्र, 
पात्र सब स्वच्छ हों स्थान परिमाजित हो। यह नियम स्वा- 
स्थ्य और मन की प्रसन्नता के लिए बड़ा ही हितकर है 
जिन्हों ने सफाई की महिमा को जान लिया, उन्हों ने 
खुदाई को पहचान लिया । 

७५-गृहस्थ को स्वास्थ्य के नियमों पर अधिक ध्यान 
देना चाहिए। जिन जातियों ने उन्नति के लिये अपने को 
आगे बढ़ाया उन्होंने सबसे पहले इस नियमको ही अ्रपनाया। 


५८८ ः सन्‍्मार्ग दर्शन ु 
स्वस्थ शरीरमें रोगोंकी अधिक आवृत्ति कभी नहीं होती है 
ओर उस में अच्छे विचारों का उत्थान होता है और वह 
अपने पर भरोसा रखता है | इस के नियमों में एक यह 
नियम बड़ा ही उपयोगी है यदि जनसमाज अधिक नहों 
तो सात दित्रमें एक समयका आहार सेवन न करे । परन्तु 
जव तक पुरुष मिताहारी न हो यह कंतते हो सकता है ! 
जिन्‍्हों ने इधर पकोड़े खाये, उधर पापड़ चवाए, न सोडा 
वाटर के बिना गुजर हो ओर न कहीं भी सिगरिट पीने 
में कोई उज॒र हो उनको इस नियम का पालन करना कठिन है। 

६-गृहस्थ को उचित है कि वह प्रतिदिन न्थून से न्‍्यून 
एक घंटा जो समय उपयोगी हो सब परस्पर मित्र कर धर्म 
चर्चा, हानि लाभ का विचार, कुछ कथा प्रसंग, विनोद 
वार्ता, भविष्यत्‌ के कार्यों का विचार, कुछ सुृश्क्रिम के 
नियमों का सुगम रीति से वालक को ज्ञान कराए अब 
यह रीति प्रायः आये जाति से दूर हो गई है । 

७>-बच्चों का पालन करना। जिस प्रकार आयुवृद्धि 
के साथ २ उस में शिक्षणपद्धति में भी योग्यता आती 
जावे, उन उपायोंको सदेव ध्यानमें रखना चाहिए। बच्चों 
का जिद्द करने का स्वभाव न हो। रोना कभी २ लाभकारी 
भी होता है परन्तु इसकी अधिक मात्रा हानि कारक और 
स्वरूप को विगाड़ने वाली ही है बच्चों का मन स्वच्छ है, 
स्नान का स्वभाव प्रथम से ही डालना चाहिए हाथ और 
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बीयर. 2. हीरा बन्‍ ० 


मुख वच्चों का पांचवार प्रतिदिन समयानुकूल धोना चाहिए 
जब कुछ चलने की शक्ति हो तो पुनःअधिक गोद में उठाना 
ठीक नहीं है । उसके आहार में सुनियम होना चाहिए। 
गृहस्थ की दृष्टि कन्या और वालक में समान होनी चाहिए 
यह क्रम ५ वर्ष तक का है । 

गृहस्थ प्रकरण समाप्त्यनन्तर क्रमागत अब वानप्रस्थ 
का निरूपण किया जायगा- 

वानप्रस्थस्तु श्रमापशान्त्यर्थम ॥१६८॥ 

वानप्रस्थ आश्रम तो श्रमके उपशमनाथ है। गृहस्थके 
कार्यवाहुल्य और अनेक प्रकार के भार से आक्रान्त होने के 
कारण जो थकावट होगई थी उसको शान्त करनेके निमित्त 
इस आश्रमका वेदंमें विधान है । अधिक विचार विस्तार 
से पवेपठित शास्त्र के अ्रभ्यास में जो शिथिलता आ गई 
थी पुनः उसके जागृत करने के निमित्त मनुष्य इत आश्रम 
को ग्रहण करता है । गृहस्थ में विचित्र २ चित्तवृत्ति के 
उत्पान से ईश्वरोपासना में जो त्रुटि आगई थी उसे संभालना 
ओर पूर्णो करना इसी आश्रम का काम है। पूर्व विषयभोग 
जन्य वासनाओं की जो समय २ पर स्सृति होती रहती थी 
उसका निरोध करना इसके ही अधिकार में है । 

गृहस्थ से निकलते समय वनस्थ होने की इच्छा से 
जो प्रतिज्ञा करता है उसका पालन करना यथाशक्ति उसका 
काम होजाता है वह प्रतिज्ञा यह है-प्रतिदिन अग्निहोत्र, 
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ईश्वरोपासना, स्वाध्याय, सत्संग, एकान्त सेवन, अतिथि- 
सत्कार, वाक्संयम, व्यथंवाद और चिन्तात्याग, मिताहार, 
अधिक अमण से विराम, नियत समय पर समीप आनेवाले 
पुरुषों को अध्यापन कर्म अथवा उपदेश करना होता है । 
स्थिति का स्थान पवित्र, वृक्षतल या नदीतट, शुद्ध वस्त्र 
ही होना चाहिए | शिर पर केश हों या न हों, यह यथा 
रुचि है। वनस्थकी प्रकृति सर्व प्रकार दिखावट और बनावट 
की न हो | इन चार आशभ्रमों का निर्माण मनुष्यमात्र के 
लिये है यह नियम नहीं हो सकता है न हुआ और न 
होगा । कारण यह है कि सांसारिक व्यामोह का वन्धन 
बड़ा ही प्रतिवन्‍्धक है | वही स्त्री वा पुरुष आगे बढ़ता 
है जिसका विचार और अपने कल्याणार्थ मन में सत्कार 
हो। पंचयज्ञोंका विधान गृहस्थमें तो मुख्यरूपसे है वनस्थरमें 
आकर गोण होजाता है, कारण इसका धनाभाव है । ब्रह्म 
यज्ञ-वेदों के प्रचार से ईश्वरोपासना और आस्तिकभाव को 
जगाना, देवयज्ञ-विद्या द्वारा अच्छे पुरुषों की सहायता से 
अग्नि, विद्युत जलादिके गुणों का आविष्कार करना, पितृ- 
यज्ञ-कार्य करने में चतुर, प्रत्येक कम में निपुण मनुष्यों 
की उन्नति का ध्यान,अतिथियज्ञ-विद्वान्‌ मनुष्यों के द्वारा 
उपदेश के प्रकार को प्रचलित करना और उनका सत्कार, 
वलिवेधदेव यज्ञ-मनुष्यों की सन्‍्तति और उनके साथ सम्बन्ध 
रखनेवाले पशुओं को बलवान सुडोल ओर उपकारी बनाना 
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इस यज्ञ के द्वाराही होता है और इसीसे सुखप्राप्त हांता है। 
इन सव कार्यों को पूरा करने के लिये ब्राह्मण विद्या से, 
क्षत्रिय राजशासन नियम से, वेर्यवर्ग धन और शूद्र वे 
अनुष्ठान से इनको बढ़ाने में यत्र करते थे | सब से सबका 
प्रेम था अन्यायपूर्वक्त किसी को किसी से भीतिन थी उस 
समय शाखत्र के विपरीत जगत में कोई भी रीति न थी। 
अब चतुथ आश्रम संन्यास का निरूपण किया जाता है- 
उपका थे नत्यश्रपणकारों मो सपराधिक्रारों यः लःप रत्राट॥ १६९॥ 
लोकोपकार के निमित्त जा नित्य अभ्रमंणकारी और 
परमपद्मोश का अधिकारी है उसकी संज्ञा परित्रट्‌ अर्थात्‌ 
संन्यासी है | नित्य शब्द इस वात का योतक है कि नित्य, 
परिणाम विकार शून्य परमेश्वर में ही उसकी मनोवृत्ति भ्रमण 
करती है शोर उप्त को प्रायः सांसारिक पदार्थों में अरुचि 
होती है नित्य शब्द से यह भी प्रकट होता है कि उस को 
स्वस्थावस्था में शयन, जागरण और आहारादि के समान 
सम्यकू उपदेश करना भी आवश्यक ही होता है । वह अपने 
सुख के निमित्त कहीं स्थान विशेष बनाकर निवास नहीं 
करता है यथा वनस्थ को प्रायः स्थिति में लाभ है उसी 
प्रकार संन्यासी के भ्रमण में लोकहित का भाव है | 
ननु-इस आश्रम की कोई आवश्यकता नहीं जान 
पड़ती हैं क्योंकि मनुष्य समाज का कोई भी हित इस से 
सिद्ध नहीं होता प्रत्युत हानि ही है। १-क्या विचित्र बात 
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हो रही है कि भिन्न २ प्रकार को उपदेश होने से जनता 
में भ्रम फेलता जाता है और सन्‍्माग हाथ नहीं आता | 
२-संन्यासी धनी और गृहस्थ निर्धन देखने में आते हैं । 
३-संन्‍्यासियों के तो वड़े २ स्थान और गृहस्थ बिचारे 
लामकान देखे जाते हैं, ४-संन्यासी आनन्द पूर्वक स्वादु 
पदार्थों का आहार करते हैं और अनेक गृहस्थ लोग भूखों 
मरते हैं ५-आश्चय्य है कि गृहस्थ कमाते हैं और यह वेठे हुए 
आनन्द से खाते हैं, ६-गृहस्थ को केसा उलटा समझा 
दिया कि हमारी सेवा करने से तुम्हारा कल्याण है हमको 
देना ही कार्य महान है स्वर्ग की ग्राप्ति का यह ही अंग 
प्रधान है, ईश्वर ग्राप्ति की यह ही सोपान है। इस प्रकार की 
अनेक वाते वता कर सच्चे रास्ते से भुला दिया | ७-संन्‍्यास 
का यह बड़ा ही अद्भुत खेल है कि गृहस्थ के समान इन 
में भी अनेक जातियों का वेमेल है । कुम्भ के समय गंगा 
स्‍नानाथ जाकर यदि देखो तो पता लगेगा कि उन का 
आपस में कितना धकापेल है। ८-जो पराकोटि के नहीं 
उन को हर समय याचना करने कौ लिप्सा बनी रहती है 
जिस से गृहस्थ तंग हो रहा है। €-साधु लोग अच्छा 
खाना, पीना, रहन, सहन, स्थान वनाने में सदा तत्पर हैं 
पुनरपि गृहस्थ यह कहता है कि यह सत्यपर है। १०-द्रव्य 
को एकत्रित करना सूद के द्वारा फिर उसका बढ़ाना और 
यदि खटपट हो जावे तो फिर न्यायालय में जाकर लड़ना, 
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जागीर, हाथी घोड़े,गो, भेंस सभी वन्धे हुए हैं यह कौतुक 
देखने में आ रहा है | इनमें अनेक महात्मा भी हैं परन्तु 
वह भी उस ही उलझन में फंसेहुए हैं और उनके ही भाव 
उनके मनमें वसे हुए हैं | जिससे संसार की हानि हो उस 
आश्रमके विधानकी वेद आज्ञा दे यह केसे हो सकता है ? 

मेरे मित्र ! संन्यास तो त्याग प्रधान आश्रम है, 
त्याग से अमृतपद की प्राप्ति होती है यह वेदादि 
सच्छात्रों का आदेश है | संन्यास और धनादि पदार्थों की 
लिप्पा यह दोनों प्रतियोगी पदार्थ हैं, एक के होने में 
दूसरे का अभाव और एक के अभाव में दूसरे का सदभाव 
है | संन्यास शब्द तो इस अर्थ का अरथी है। अब यदि 
कोई इसके स्वरूप को विगाड़ कर स्वेच्छाचारी हो जावे 
तो इसमें संन्यास शब्द का क्या दोष है ? इसका कारण 
यह है कि गृहस्थ स्वयं शाख्र तात्पये से अनभिज्ञ हो गया, 
उसमें किसी प्रकार परीक्षा करने की शक्ति न रही, फिर 
जिसने जेसा समझाया वेसा ही मानने लगा। यह सत्य ही 
है कि लोभी देश में वहकाने वालों की अधिकता हो ही 
जाती है। जब गृहस्थ ने अपने प्रकारता धरम को ठीक २ 
न सम्भाला तब उससे उत्पन्न होनेवाली सन्‍्तान माता पिता 
की सेवा और गृहस्थ का निर्वाह न करके सांधुओ्रों के दल 
में जा मिलती है यह दोष तो गृहस्थ की ओर संकेत करता 
है इस लिये गृहस्थ का सधार तो सच्चे संन्यासियों के 
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उपदेश से और इनका सुधार सुलझे हुए गृहस्थियों के द्वारा 
ही हो सकता है यदि अपनी उन्नति का ध्यान हो श्रन्यथा 
नहीं । जेसे उष्णता से सताये हुए पुरुष को शीतल 
छाया और वायु की आवश्यकता होती है । इसी प्रकार 
सन्‍्मा्गं से फिसले हुए लोकसुख से खिसले हुए भारतीय 
गृहस्थ को अपने कल्याणाथ सत्यवादी निश्छल, दोपरहित, 
उपकाराथे नित्य भ्रमणकारी, संन्यासी के उपदेश की आव- 
श्यकता ही है। ऋषि दयानन्द जी महाराज के उपदेश 
को साठ वर्ष होगए उन के उपदेश से चलता हुआ जहाज 
फिर थोड़े पानी में आकर ठहर गया है । अब किसी 
महात्मा के उपदेशरूपी लहर से अपने स्थान को छोड़ तो 
आगे बढ़ । पता नहीं कि वह महात्मा कव किधर से 
आता है? भेरे मित्र ! रोगी के दशैन से यह अनुमान नहीं 
होसकता है कि यह कभी नीरोग नहीं था । ठीक इसी 
प्रकार वर्तमान संन्यास आश्रम को देख कर, वेद विहित 
संन्यास आश्रम भी ऐसा ही था यह कहना उचित नहीं 
है। वेद के संकेत में संन्यासी वही है कि जिसकी इस 
प्रकार की प्रतिज्ञा हो । १-मैं संसार की मोह ममता को 
छोटकर मोक्षदद्‌ का अधिकारी हूं। २-मुझ्न से किसी प्राणी 
को भय न हो, ३-मुझे न लोकेषणा सताती, न पृत्रेषणा 
दवाती और न वित्तेषणा ही मेरे सामने आती है। क्या 
इस प्रकार का मनुष्य संसार के लिये कभी श्रहितकर 
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सिद्ध हुआ है ? कदापि नहीं। संन्यास का मुख्य प्रयोजन 
यह है कि मनुष्य को संसार से पृथक होते समय किचित्‌ 
कष्ट न हो। मनुष्य जिस वस्तु को अपनी इच्छा से छोड़ता 
है, उसके त्याग में सु भान होता है और जो इस से 
वलात्कार छुड़ाई जाती है, उसके त्याग में यह दुःख मानता 
और रोता है। यही निदर्शन वेदका है कि तुम संसार में 
सदव रहने के लिए नहीं आये, इसका त्याग करना ही 
होगा । अपनी इच्छा से छोड़ोगे तो आराम पाशओ्रोगे अन्यथा 
प्राकृतिक आघात से पृथक किये जाओगे, रुदन करोगे 
और पछताओगे। मृत्यु से पहिले मृत्यु को मारना संन्‍्यासी 
का काम है। संसार की ममता ही मृत्यु है जो इसको छोड़ 
देता है वह सच्चा संन्‍्यासी है ऐसे संन्यासियों से तो संसार 
की कोई हानि नहीं होती । 

अब इसके आगे सामान्य गति का निरूपण किया 
जावेगा । इसमें साधारण उपदेश के द्वारा हितोपदेश 
हीगा । 
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कि समय अनेक पुरुषों ने किसी महात्मा के समीप 
जाकर बड़ी ही श्रद्धा और जिज्ञासु भाव से यह प्रश्न 
किया कि भगवन्‌ ! मनुष्यसमाज दुःखके त्याग और सुख 
प्राप्ति की इच्छा तो सदेव करता है परन्तु इसके विपरीत 
मनुष्य समाज की दुर्दशा, जातियों की दुरवस्था और 
देशों का अधःपतन देखने में आता है इसका क्या कारण 
है? कृपया इसका उत्तर दे-महात्मा का वचन यह है कि- 
विवेकवेराग्य निष्कामकर्म शुन्यत्वात्‌ ॥१७०॥ 

विवेक, वेराग्य और निष्काम कर्म के त्याग देने से 
सुख अपने साधनों के सहित दुःखांवरथा में परिणत हो 
जाता है। यथा रुग्ण अवस्थामें आहार, जल, वायु प्रायः 
सव ही प्रतिकूल ओर स्वस्थावस्था में सव अनुकूल हो जाते 
हैं, एवं विवेकादि गुण आत्मा को नीरोग बना कर अत्येक 
वस्तुसे लाभ उठानेके योग्य वना देते हैं। उचिदानुचित, 
हिताहित, सत्यासत्य की परीक्षा करना, परमेश्वर प्राप्ति 
और जन्म मरण वन्धन की हानि करना मनुष्य का मुख्य 
उद्देश्य है यह विवेक का काम है । यह एक नेत्र है जिससे 
प्रत्येक वस्तु यथाथ रूप में देखी जाती है । 


सामान्य गति ५९७ 
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मनुष्य ने जिस वस्तु को दुःख या सुख का साधन 
निश्चय कर लिया है यदि यतसे उसके त्याग या ग्रहण में 
सफल हो जाता है तो वहां विवेक सार्थक और सच्चे 
वेराग्य का उदय होना माना जावेगा। इस के पश्चात्‌ 
बुद्धि शुद्धि द्वारा इस को यह ज्ञान हो जायगा कि राग- 
सहित कृतकम चाहे वह शुभ ही हों, जन्म मरण का वीज 
हैं। इस विचार से वह सकाम कर्मों को सदोष जान कर 
निष्काम कम करने में प्रवृत हो जाता है। उपयु क्त तीनों 
नियम लौकिक और पारलोकिक सुख के साधन हैं इन से 
वंचित होकर संसार में दुःख की वृद्धि होजाती है। उन पुरुषों 
के प्रश्न का महात्मा जी ने यह सारभूत उत्तर दिया। 
यह बड़े ही विचार का काम है कि कम करना और उस 
के वन्‍्धन में न आना, प्रत्येक की समझ में आने वाली 
वात नहीं है।वेदादि सच्छाब्र इस वात के बड़े ही पश्षपाती 
हैं। इनकी मात्रा में जितनी तारतम्यता हो उतना ही सुख 
दुःख सामने आवेगा- 
विवेक का विरोधी अविवेक है अब इसका विचार होगा- 

अविवेकः परमापदां पदम ॥१७१॥ 

विवेक विरोधी पदार्थान्तर अविवेक हर प्रकार की 
विपत्तियों का वीज, दुःखों का निदान और बेर विरोध का 
स्थान है। अविवेक वस्तु के यथाथ स्वरूप को छिपाता 
है और पुनः रंजनात्मक राग को जगा कर स्वाथ सिद्धि 
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के लिये तत्पर कराता है, यह मनुष्य समाज का परम शत्रु 
मित्रसम प्रतीत होता है। महाभारत का युद्ध इस खिलाड़ी 
का ही सारा खेल था। यत्र करने पर भी वहां कहां मेल 
था । यथाथ मार्ग से हटाना इस का काम है उलटे भागे 
में चल कर फिर कहां किस को आराम है? पाठक विचार 
टृष्टि से यदि देखेंगे तो पता लगेगा कि जहां इस की सत्ता 
बढ़ी हुईं है वहां समस्त दुःखों का स्थान है। यह प्रवल 
प्रचणड शत्र दुःखोत्पादक हानि कारक तो है परन्तु विवेक 
के उदय होने से मुझ_झा जाता और स्वयमेव अपने स्थान 
को छोड़ जाता है इतनी इस में दुवंलता है। अन्यदपि- 

विवेक अ्रशनां भवति विनिपातः शतझुखः ॥१७२॥ 

विवेक शील सनन्‍्तों के वचन हैं कि जो मनुष्य समाज 
विवेक से भ्रष्ट हो जाता है शतशः प्रकार से उसमें गिरावट 
होने लगती है | उपद्रवों के आने जाने के अनेक मार्ग 
खुल जाते हैं । जेसे-एक बर्फ की शिल्रा को बल से 
पाषाण पर फेक दे तो वह टूट फूट कर खण्ड २ हो जाती 
है इसी प्रकार विवेकहीन देश का प्रत्येक अंग भंग होकर 
पुनः उनके मिलने मिलाने का ज्ञान जाता रहता है । 
सात कोटि अछूतों की समस्या, जो हिन्दुश्रों के अंग हैं 
जिन को हिन्दुपन का अभिमान है, दिनों दिन केसी 
जटिल होती जाती है जो सुलझने में ही नहीं आती । 
इस का कारण यह है कि सुधारक स्वयमेव सुलझे हुए 


सामान्ययति ४ १९९ 
नहीं हैं केवल नाम धारी हिन्दुओं के हम-जवानी हैं हम- 
दिली नहीं हैं।जो प्रेम रखते हैं उनकी संख्या अत्यल्प है। 
हां में हां मिलाने,वट २ कर वाते सुनानेवाले तो बहुत ही 
हैं, परन्तु वह समय पर काम आने वाले नहीं हैं । विवेक- 
हीनता का ही यह सब पसारा है। भारत देश को तो इस 
ने ऐसा विगाड़ा है कि संभलने का न कोई उपाय ही 
सूझता ओर न कोई सहारा ही है अब क्या करना चाहिए ? 

पुरुषार्थ' कुरु यदि सुखमिच्छसि ॥१७३॥ 

यदि सुख की इच्छा है तव तू पुरुषार्थ कर ।अर्थात्‌ 
विवेक, वराग्य और निष्काम कर्म सम्पादन करने में पुरुष 
को सदेव तत्पर रहना चाहिए। शास्त्र में पुरुषा्थ की बड़ी 
ही प्रशंसा की है, कहीं इसको धर्म, अथं, काम और मोक्ष 
के नामसे कहा है। इन चारोंझे अन्तगंत संसार के समस्त 
पदार्थ आजाते हैं | अयवा पुरुष का जो अथ हो उसका 
नाम भी पुरुपार्थ है वह सुख की लिप्सा और दुःख की 
जिहासा है जो सर्वदा अन्तःकरण में एकरस वनी रहती 
है । मर्यादा पुरुषोत्तम राम अपने पुरुषाथे से ही रावणपर 
विजयी हुए। पुरुषार्थ के ही बल से गमनाथ समुद्र, भूमि 
और आकाश के मांग कितने सुगम और सरल होगए हैं। 
पुरुषार्थी अपने उद्देश्य को पूरा करने के लिये कभी भी 
हतोत्साह नहीं होता है । मनुष्य की वनावट को देखने से 
यह सिद्ध होता है कि परमात्मा ने इसको पुरुषाथे करने 


६०० सनन्‍्मागे दर्शन 
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की आज्ञा दी है । जो उस शासक, स्व वस्तु निर्मापककी 
आज्ञा का भड् करेगा वह सुख से वंचित रहेगा । अतणएव 
पुरुषार्थ सवे कार्य सिद्धि का हेतु है इसका कभी भी 
परित्याग न करना चाहिये- 
श्रम॑ विना नास्ति महाफलोद्यः ॥१७४॥ 

यह पूर्व कथन का सहायक वचन है । उद्योग, श्रम, 
पुरुषार्थ, उद्यम, प्रयल सव समानाथ क हैं।साधारण जीवन 
यात्रा तो संसार में सबकी ही होती है परन्तु महाफल 
स्वाधीनता का उदय तो श्रम के विना कदापि नहीं होता 
इस लिए श्रम के विना सुख को इच्छा करने वाला मनुष्य 
शुष्क वृक्ष से छाया की आशा करता है जो कभी भी पूरी 
नहीं हो सकती है । केवल श्रम से जो कार्यसिद्ध हो वह 
चिरस्थायी नहीं होता है जब तक इस का सहयोगी साथ 
न दे । वह क्या पदार्थ है ? 

रत्यश्रपम्ाभ्यां सकलार्थ खिद्धिरिति ॥ ९७५॥ 

श्रम का सहयोगी सत्य है । सत्य की प्रतिष्ठा, इसकी 
महत्ता वेदादि सच्छाख्रोंमें स्थान २ पर आई हुईं है। सत्य 
परमात्मा का स्वरूप है। रुत्य के सहारे संसार खड़ा है, 
सत्य ही से संधार का व्यापार चलता है । वही मनुष्यसमाज 
प्रतिष्ठा का भागी होता है जो सत्य को साथ लेता है । 
सत्य को भूलकर ही आत्मा जन्ममरण के वन्धन में आता 
है और इसकी छाया में जाकरही अमृतपद को पाता है । 


सामान्य गति ६०१ 
गझतएणव सत्य ही अमृत है इसलिए तो यह कहा है कि 
सत्य और श्रम दोनों मिल कर सर्वार्थ सिद्धि के हेतु हैं। 
सत्य के बिना श्रम ओर श्रम के विना सत्य अधिक लाभ- 
कारी सिद्ध नहीं होता है । अब सुख और उसके साधनों 
की परीक्षा केसे हो ?-- 

प्रमाणतों अर्थ प्रतिपत्तिरिनि न्‍्यायविदां संकेतः ॥ १७६॥ 

प्रमाण के द्वारा ही अर्थ का ज्ञान होता है । यह 
न्याय शास्त्र के जाननेवालों का संकेत है। साधारण वस्तु 
से लेकर परम सूक्ष्मतत्व की परीक्षा का यही प्रकार है। 
प्रमाण के कथन से प्रमाता, प्रमेष ओर प्रमिति का बोध 
होना ठीक ही है। जो प्रमाण के साथ किसी वस्तु की 
परीक्षा करता है उसको प्रमाता कहते हैं ओर जिस वस्तु 
की परीक्षा की जाती है उसकी संज्ञा प्रमेय है और वस्तु 
का यथार्थ ज्ञान प्रमेति कहलाता है और जो ज्ञान के 
साधन हैं उनका नाम प्रमाण है। इन चारों में से यदि 
प्रमाता या प्रमाण विकल होगा तो फिर प्रमेय का यथार्थ 
बोध नहीं हो सकता है । वास्तव में ग्रमाता परमात्मा है 
उसका ज्ञान प्रमाण है, प्रमेय प्रकृति आदि वर्ग हैं उनका 
यथाथ प्रपंच के रूप में परिवर्तित हो जाना ही प्रमिति है 
यह सर्वेथा निदोंप है । प्रपंचावस्था में जीवात्मा अल्प 
ज्ञान के कारण किसी अंश में सदोष वना ही रहता है । 
जब तक विशेषज्ञ न हो जावे | इसके दूषित होने के साथ 


६०२ सम्मार्ग दशेन हे ु 
प्रमाण ठीक होने पर भी दृषितसम हो जाता है । प्रमेय 
और प्रमिति अपने स्वरूप में समान ही रहते हैं । प्रमाता 
और प्रमाण के सहचार से यह सदोष माने नाते हैं । 
जीवात्मा की यथार्थ विशेषज्ञता तव ही जाननी चाहिए 
जब कि वह स्थयं प्रमाता उसका ज्ञान प्रमाण, स्वस्वरूप 
प्रमेय श्रोर उस का साक्षात्कार प्रमिति है। यह ही मुक्ति 
प्राप्ति का माग है। अन्यथा जीवात्मा सांसारिक पदार्थों 
का कितना ही ज्ञाता हो जावे संसार माग से पृथक होकर 
मोक्ष पद का अधिकोरी नहीं हो सकता है । आत्मस्वरूप 
ज्ञान के अनन्तर परमेश्वर साक्षात्कार के लिए पुनः प्रयत्रा- 
न्तर की अपेक्षा नहों है । संसारावस्था में जो जीवात्मा 
प्रमाता, अन्तःक रण सहित नेत्रादि इन्द्रियां प्रमाण, रूपादि 
विषय प्रमेय और उनका यथाथ ज्ञान प्रमिति कहलाता है। 
कभी अनुमानादि प्रमाणग्रक्रिया में जाकर इन्द्रियों कौ 
प्रमाणाता गोण हो जाती है । अन्तःकरण मुख्यरूप से 
सहायक होजाता है । जेसे किसी वस्तु को देख कर कुछ 
विचारने के समय नेत्र निमीलन कर उसके पूर्वापर को 
विचारता है । प्रथम-वस्तु ज्ञान में मन और नेत्र दोनों 
प्रमाण थे अब नेत्र विषय विहीन किसी बांत को जानने 
के निमित्त मन तो काये कररहा है, नेत्र का कोई सम्बन्ध 
न रहा कभी प्रमेय की पहचान में किसी इन्द्रियके असमर्थ 
होजाने से इन्द्रियान्तर सहायक वन जाता है जेसे किसी 


सामान्यगति ६०३ 
पुरुष ने वसन्‍्त को अनेक वार देखा है परन्तु उसके नेत्रों 
में दोष आजानेसे अब वह ठीक नहीं पहचान सकता है। 
परन्तु जब उसने शब्द किया तव उसको यथाथ वोध हो 
गया कि यह वसन्त ही है । यहां नेत्र के दूषित होजाने 
से प्रमाता सदोषसम होकर ग्रमेय को ठीक नहीं जान सकता 
है। इन्द्रियों के ठीक होने पर भी यदि मन असावधान 
हो तो भी किसी वस्तु का वोध नहीं होता है। इससे यह 
सिद्ध होता है कि जीवात्मा को वाद्य स्थूल विषयों को 
जानने के लिए सव इन्द्रियों की सहायता लेनी पड़ती है। 
स्थूल पदार्थों के सूक्ष्माश को जानने के लिये मन के संबंध 
को भी छोड़ देना होता है । यहां तो केवल योगज धरम 
ही जीवात्मा को अग्रसर करतो है, कोई उपायान्तर नहीं । 
पुनः उसको प्रत्यक्ष, अनुमान या शब्द प्रमाण सिद्ध कहो 
या साक्षात्कार कहो ठीक ही है । उपयुक्त वचन में जो 
न्याय शब्द आया है उसका क्‍या लक्षण है (--- 

पक्षपात राहित्याचरणं न्‍्यायः ॥१७७॥ 
पक्षपात से रहित आचरण को न्याय कहते हैं । राग 
द्वेष से पक्षपात करने का मनुष्य का स्वभाव होजाता है 
जो सर्व पापों का बीज है जिसके साथ मनुष्य का राग 
होजाता है, उसकी मिथ्यावात को ठीक मानता और जिस 
के साथ द्वेष होता है उसकी सत्य बात को भी मिथ्या 
जानता है। ऐसी अवस्था में संसार की मर्यादा कैसे ठीक 





६०७४ सन्मार्गदर्शान 
रह सकती है । मनुष्य समाजके लिए यह अधशनन्‍्मागे दुःखो 
त्पादक है अतणव मनुष्य को सदंव सत्य का ही पश्षपाती 


होना चाहिए। यह न्यायशात्रका वाद बड़ाही युक्तियुक्त है। 
प्रमाणे! अथपरीक्षणं न्याय: ॥ १७८॥ 

प्रमाण के द्वारा अय की यथार्थ परीक्षा करना न्याय 
कहलाता है। श्रथं-सुख, दुःख और इनके साधनों का नाम 
है पूर्व भी कहा गया है । प्रमाणों की संख्या में कुछ व्य- 
त्यय देखने में आता है| कभी इनकी प्रत्यक्ष, अनुमान, 
उपमान, शब्द, ऐतिहा , अर्थापत्ति, असंभव और अभाव 
यह आठ संरुपा थी श्रीर सम्प्रति ऐतिद्यादि अ्रभावान्त 
प्रमाणों को प्रत्यक्षादिं चारों के अन्तगंत करके निर्वाह 
किया जाता है। कहों उपमात को अनुमान के अन्तर्गत 
मान लिया जाता है, कचित्‌ प्रत्यक्ष और अनुमान को 
आदर देकर शब्द को भी छोड़ दिया जाता है और किसी 
ने केवल प्रत्यक्ष को ही माना है। यह अपनी २ विचार 
शक्ति है परन्तु समझने से सिद्ध होता है कि प्रत्यक्षादि 
चार प्रमाण माने बिना निर्वाह नहीं हो सकता है । 

इन्द्रियों का अथ के साथ सम्बन्ध होने के पश्चात्‌ 
यदि आत्मा को यथाथ बोध हो जावे तो उसको प्रत्यक्ष 
कहते हैं | सहचर नियम दर्शन के पश्चात्‌ कुत्रचित एक 
अंश के देखने से द्वितीय अंग का आत्मा को यदि अ्विप- 
रीत वोध हो जावे तो उसका नाम अनुमान होगा । किसी 


खामान्यगति ६०५ 
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आप्तोपदेश के पश्चात्‌ यदा कदा तुलनात्मक दृष्टि से वस्त्व- 
न्तर का याथात्म्यभाव से यदि आत्मा को भान हो जावे 
तो उस की उपमान संज्ञा है। अप्रोपदेश का नाम ( जो 
वचन परकीयहित को सामने ला, अहित को हटा कर 
कहा जावे ) शब्द प्रमाण है। यह चारों प्रमाण सांसारिक 
वस्तुओं की परीक्षा करने में यदि प्रमाता सावधान हैं तो 
पर्य्याप्त हो सकते हैं। इन चारों का वड़ा ही घनिष्ट सम्बन्ध 
है एक के न होने से सर्वपरीक्षा प्रकार उलझन में पड़जाता 
है और स्थान २ में आरान्ति की सत्ता जाग पड़ती है। इन 
की व्याख्या दशन ग्रन्थों में भली भांति की हुई है । 

ऐतिहाय नाम इतिहास का है, यदि यथाथ में किसी 
के जीवन वृत्तान्तादि का प्रकाशक हो । 

अर्थापत्ति-नाम एक अथ से अर्थान्तरके बोध होजाने 
का है। यथा गुरु ने शिष्य को कहा कि वस्र मलिन हो 
रहे हैं उसने कहा कि धो डालता हूं। मूर्ख रहना अच्छा 
नहीं अर्थात्‌ विद्याभ्यास करो । 

संभव-यथा वड़ी संख्या में छोटी संख्या का होना 
संभव ही है, परस्पर प्रेम में सु की संभावना ही है। 

अभाव-किसी समानाधि करणा वस्तु का व्यधिकरण 
में जो अदर्शन है उसका नाम अभाव है यथा गोशुग 
का गदेभ में न होना है। 

प्रसंगागत अभाव पदाथ का भी निरूपण करना ठीक 
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जान पड़ता है इसके भेद (८ प्रागभाव, प्रध्वंसाभाव, अत्य- 
न्‍्ताभा ओर अन्योउन्याभाव ) चार हैं । 

उत्पद्यमान वस्तुकी सत्ता उसकी उत्पत्ति से पूर्व अपने 
कारण में विद्यमान है जेसे घट मृद्‌ पिण्ड में, पट तन्तुओं 
में और घटिकायन्त्र अपने पूर्जों में वतेमान है इसका नाभ 
प्रागभाव है । 

उत्पद्यमान वस्तु जब किसी आघात या देव के कोप 
से विनाश को प्राप्त हो जाती है उस का नाम प्रध्वंसाभाव 
है-यथा घटया काचपात्र का गिर कर टूट जाना अथवा 
शयन करने के पश्चात्‌ फिर न उठना आदि । 

अन्यो पन्‍्याभाव-एक वस्तु का वस्लवन्तर के रूप में 
कभी भी बोध न होना अनन्‍्योपन्याभाव कहलाता है जेसे 
घट पट और पट घट कभी नहीं हो सकता है। 

अत्यन्ताभाव-शश शुद्ध और वन्ध्यापृत्र का कभी भी 
टृष्टिपय में न आना अत्यन्ताभाव कहलाता है । 

संसर्गाभाव-इन चारों से कुछ पृथक्‌ है, संसर्ग के 
विच्छेद से जव किसी को बोध हो तव उसकी संज्ञा संसर्गा- 
भाव है यथा चेत्र दुकान और मित्रगृह में रहता है जब 
किसी ने उसकी खोज की न मिलने से जो वोध हुआ 
उसको संसर्गाभाव कहते हैं । 

प्रमाणों के द्वारा अर्थ की परीक्षा होती है, यह पूर्व कहा 

गया है | अतएवं अरथेका लक्षण अवश्यमेव करना चाहिए । 
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अर्थस्तु सुर सुखहतुः दुख दुःख उतुश्च ॥ १७२॥ । 
सुख और उसके साधन, दुःख और उसके हेतु को 
अथ कहते हैं | यद्यपि दुःख और उसके कारणको अनर्थ 
कहना उचित है तथापि प्रमाणों से इनकी परीक्षा समान 
रूप में होती है इस लिए दोनों को अर्थ कहा गया है। 
साधन के विना साध्य की सिद्धि नहीं होती है यह 
यथार्थ वात है। इस लिए सुख प्राप्तिकी इच्छा से उस के 
साधन को प्राप्त करना और दुःख निवृत्ति की लिप्सा से 
उसके कारण को हटाना ही होता है । अन्यथा मनुष्य- 
प्रवृत्ति सफल नहीं होती । इस परीक्षा में जो मनुष्य उत्तीरों 
होनाता है, सब प्रकार से सुख उसके सामने आजाता है 
और जो इसके समझने में अयोग्य है वह दुःख भोगभागी 
है । तुल्यवलविरोध में समानता है। सुख दुःख का सामान्य 
ज्ञान तो प्रायः सबको ही है । विशेष ज्ञान में भूल का 
व्यापार है यही तो कारण है कि मनुष्य अपने सुख के 
सामने अन्य के सुख दुःख की उपेक्षा करता है । 
सम्प्रति विद्या और धनवृद्धि के साथ २ इस स्वार्थ 
ने वड़ा ही बल वढ़ा लिया है जिससे मनुष्य चिन्तित और 
क्ररकर्मा होरहा है इस दोष को दूर करने का उपाय- 
अर्थवादस्तु अनथनवारणा वैव भवति ॥१८०॥ 
अथ का निरूपण करना अ्रनथ की निवृत्ति के निमित्त 
ही होता है। यथा ब्रह्मचय से विद्या का पढ़ना उत्तम 
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होता है इससे यह सिद्ध हो रहा है कि अल्पायु में विवाह 
करना और विद्या से वज्चित रहना ठीक नहीं है । 
पवित्र रहना स्वास्थ्य के लिये वड़ा ही हितकर है, इस 
से बुद्धि की वृद्धि होती है यह वचन इसकी निवृत्ति करता 
है कि मलिनता बुद्धि को मन्द करती है और रोग को बढ़ाती 
है । परस्पर का प्रेम सुख की मात्रा को बढ़ाता है इस से 
यह जाना जाता है कि द्वेष दुःख का निदान है उस को 


छोड़ना ही ठीक है इत्यादि । 
भूताथ वादम्तु शतिहासे भवति ॥१८१॥ 


भूताथ -सिद्धाथ का कथन करना इतिहास में होता 
हैं। यथा मर्यादा पुरुषोत्तम राम द्वितीयवार किसी से वचन 
नहीं कहते थ वह सत्यवादी थ॑ प्रत्येक पुरुष को उन का 
अनुकरण करना चाहिए यह प्रकट हो रहा है। परन्तु 
कितना खेद का समय है कि उन के पीछे चलने वाले 
किस प्रकार सत्पथ को छोड़ कर कुपथ गामी हो रहे हैं। 
राम और भरतादि का परस्पर बड़ा ही प्रेम था। यह ही 
कारण है कि परस्पर मेल से रहने और विपरीत कमे करने 
वाले रावणादि उनके हाथ से पराजित हुए। महाभारत 
का युद्ध लोभादि दोषों के बढ़जाने से हुआ जिसके धक्के 
से आर्य जाति अद्यावधि फिसलती ही जाती है। यह वृत्त 
इस बात का प्रकाशक है कि उन ही स्वार्थादि दोपों के 
रहते हुए क्या यह अपने को संभाल सकती है ? कदापि 
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नहीं ! उसका त्यागना ही श्रेयस्कर है । 
चरितार्थ वादसतु वतंमाने भवति॥१८२॥ 

यथा-वसन्त विद्यार्थी अध्ययनमें बड़ा ही चतुर, स्वभाव 
सरल, प्रकृति सुन्दर, शरीर सवबल और अपने कत्तेव्य 
पालन में कभी सुस्ती नहीं करता है | वत्तेमान में यह सब 
बातें जिस में चरिताथ हो रही हैं उसका कथन अन्य 
विद्यार्थियों के सुधार के निमित्त है। 

छतार्थ वादस्तु फरे भवति ॥१८श॥ 

यथा-प्रेम प्रकाश वड़ा ही बुद्धिमान्‌ है उसने अपने 
पुत्र को योग्य देख कर अपनी सर्व सम्पत्ति को उसके अधीन 
कर दिया और आप बड़ी प्रसन्नता से एकान्त सेवन करने 
लगा । विष्णुमित्र की कोई संतान नहीं, वह अपनी सरववे- 
सम्पत्ति को जनता के हिताथ देकर सन्तसमाग में अपना 
समय बिताने लगा । यह कथन अन्य पुरुषों की रुचि 
को सन्‍्मागे में लगाता ।ै। 

सवोर्थ वादस्तु ब्रह्म णि भवति ॥१८४॥ 

परमेश्वर व्याख्यान में सर्वा्थ वाद का विधान है। 
प्रश्न-किसके जानलेने से सर्वे वस्तु का ज्ञान होता है? 

उत्तर-यह फल परमेश्वर ज्ञान में है कि जिसके जान 
लेने में अज्ञात वस्तु ज्ञात के समान ही हो जाती है अन्य 
किसी भी अर्थ में यह नहीं है, इसमें किसी भाग्यवान्‌ को 
ही गति होती है। यद्यपि प्रत्येक पुरुण इसका अधिकारी 
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है | इस विचार में चल कर भनुष्य को वड़ा ही आनन्द 
होता है वह प्रत्येक वस्तु को उसके यथार्थ स्वरूप में देखता 
है तो भी अनेक जन्म की वासनाओं के विप्न वाहुल्य से 
सब को यह पवित्र माग हितकर नहीं जान पड़ता है । 

प्रश्न-संसार में सुख और दुःख का ही पसारा देखा 
जाता है इसकी उत्पत्ति का मूल क्या है ? 

शुभाओुम कर्मयां फर्ल सुए/ दुःख्त्य ॥१८॥ 

यह वात शाख्रसिद्ध और लोक प्रसिद्ध है कि शुभ- 
इप्ट कर्मो का फल सुख ओर अशुभ-अनिष्ट कर्मों का फल 
दुःख है | कर्मों का विचार वड़ा ही सूक्ष्म है इस गोरख- 

धन्धे में फंसे हुए जीव का छुटकारा अत्यन्त ही परिश्रम- 

साध्य है| भूल से इस उन्नझन को जितना सुलझाओगे यह 
उतनी ही उलती जावेगी ।अ्तएव बिना युक्ति के मुक्ति 
कहां ? कमविचार दुगेम पथ होने पर भी विचार शील 
पुरुषों ने इस को सुगम वनाने का यत्र किया है। मन, 
वाणी और शरीर से कर्म का सम्पादन किया जाता है। 
प्रथम कम का अंकुर मन में उत्पन्न होकर वाणी और 
शरीर के द्वारा प्रकट होता है। इस लिए यदि मनको भूमि 
पवित्र है तो उससे शुभ कर्मों का और यदि मलिन है तो 
उस से मन्द कर्मों के अंकुर का उदय होगा। यह कोई 
आवश्यक नहीं है कि कमे के जो संस्कार मन में स्थान 
पकड़ें वह वाणी या शरीर के माग्गंसे होकर प्रकट ही हों, 
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मन में ही उन का संकोच विकाश हांकर वहां हो मरझा 
जावें अथवा आगे वढ़ने के लिए अपना वल ही न बढ़ाए, 
परन्तु वाणी या शरीरका कोईभी ऐसा कार्य नहीं है कि जिस 
में मन का सम्पर्क न हो | प्रथम मन्द मानसिक कर्मों में 
स्वाथ मुख्य है अन्य सव कृपणतां, परोत्कर्ष में मनोमालिन्य, 
चिन्ता, दीनता, अविश्वास, मनोराज्य इत्यादि इसकी ही 
सन्‍्तान हैं । उत्तम मानसिक कर्मोमें मुख्य परहित है। प्रेम, 
हप, उत्साह, उदारता, निर्भेयता, श्रद्धा और प्रभु प्रेम उसके 
आश्रित हैं। वाणी के मन्द कर्मों में मुख्य व्यर्थालाप है 
मिथ्या भाषण, कटु वचन, निनदा और दोषपोत्पादक पुस्तकों 
का पठनादि उस के आधीन है। वाणी के उत्तम कर्मों 
में मुख्य विचारपूर्वक भाषण करना है सत्य, प्रिय, हित, 
मधुर वचन स्वाध्यायादि उसके अंग हैं | शारीरिक मन्द्‌ 
कर्मों में मुरूय हिसाअन्याय पूर्वफ़ किसीको कष्ट पहुंचाना है 
स्तेय, आज्ञा के विना छिपकर या वलातककार किसी को 
वस्तु को ले लेना, प्रतिपिद्धमेथुन, अधिक विपय सेवन 
अपवित्रतादि उसकी सनन्‍्तति है शरीरके उत्तम कर्मोंमें मुख्य 
सेवा धर्म है यह सब प्रकार के सुधार की आधार भूमि है 
दान, पवित्रता और सच्चरित्रता यह स्व शुभ कर्म यदि ज्ञान- 
पूवेंक किए जाते हैं तव तो हित कर सिद्ध होते हैं अन्यथा 
इन का फल भी विपरीत ही होता है जिस प्रकार तीजत्र 
वायु के आघात से महावृक्ष मूल से गिर जाता है ठीक 
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इसी प्रकार सुख की इच्छा से किए हुए उत्तम कम भी 
यदि उन को ज्ञान की श्हायता न हो तो दुःख प्रद ही 
सिद्ध होते हैं। इस लिए मनुष्य समाजको ज्ञानका पुजारी 
होना ही चाहिए । यदि विश्वास नहीं तो किड्चित्‌ विचार 
नेत्र खोल कर निहार लो कवि भारतवर्ष एक अब से कुछ 
ऊपर प्रतिवर्ष दान करने वाला केप्ी दुर्दशा्म फंसा हुआ है। 

नेत्यिक और नेमित्तिक भेदसे कर्म दो प्रकार का है, 
प्रथम वेदादि सच्छाख्र प्रतिपादित पदञ्चमहा यज्ञ हैं जिन 
का संकेत हम पहले भी कर चुके हैं ओर जो मनुष्य समाज 
के लिए (यदि उनका अनुष्ठान विचार पूर्वक किया जावे तो) 
बड़े ही हितकर हैं । 

ब्रह्मययज्ञ-एकतत्व ईधर का पूजन करना, यही सर्वोत्तम 
कम है | मनुष्य-जीवन का उद्देश्य इसीसे पूरा होता है। 
ऐसा जानकर यदि अनुष्ठान किया जावे तो मनुष्य के अंतः 
करण में अनिशत्मिका प्रवृत्ति का उत्थान कदापि नहीं 
होता । वेदादि सच्छास्त्रों का पठन-पाठन एतदर्थ ही होता 
है। यह नियम जन-समाज के लिए बड़ा ही सुखप्रद और 
हर्षवर्धक है, इसीसे साधारणापुरुष लोकोत्तर पदको प्राप्त करते हैं। 

देवयज्ञ-विद्वानों का सत्कार करना पवित्र कर्म है यह 
नियम विद्यावृद्धि के लिए बढ़ा ही उपयोगी सिद्ध हुआ 
है। विद्वानों के द्वारा ही संसार का उपकार होता है, 
साधारण जन इसमें असमर्थही देखे जाते हैं, सृष्टि में जिस 
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वस्तु का आदर होदा है, उसकी हो वृद्धि हो जाती है। 
यह प्रत्यक्ष है । भारत जनता ने मूल से विद्या के खोत 
को बन्द किया, और उसका अनिष्ट फल भी इसके सामने 
आया । परन्तु देवता उसकी ही संज्ञा हो सकती है जो 
अविया आश्रित अनेक भेद भिन्न मनुष्य समाज के एकी- 
करण की बुद्धि रखता हो केवल विद्वान का नाम नहीं । 

पितृयज्ञ-प्रथम योग्यताके साथ गृहस्थमें अवेश करना 
और सन्‍्तान को योग्य वनाने में यलवान्‌ रहना, पुनः 
सन्‍्तान का माता पिता की आज्ञा पालन करने में तत्पर 
होना। इस यज्ञका यह फल है कि मनुष्य सन्‍्तति का सुधार 
होकर सम8ध्त संसार सुबर जाता है। देव और पितर शब्द 
में इतना हो भेद है कि देव विद्या प्रकाश में और पितर 
उसके अनुष्ठान करने कराने में चतुर होते हैं । 

बलिवेश्वदेव यज्ञ-इससे मनुष्य जीवनके साथ सम्बन्ध 
रखनेवाले गो अश्वादि पशुओं की नसल को अच्छा बनाना 
होता है, घृत दुग्धादि पदार्थ आहार में मिल कर शरीर 
को सबल सुन्दर बनाते शीर सोचने की शक्ति को अधिक 
उत्पन्न करते हैं एक स्थान से स्थानानतर आने के लिए 
अश्च, बेल, आदि बड़े ही उपयोगी हैं, इन सव को सवल 
वनाने में सदेव श्रम करना और समय २ पर इन में आने 
वाले दोषों को हटाना होता है । 

अतिथि यज्ञ-विद्वान्‌ धार्मिक जो परहित चिन्ता से 


६१४ सम्मागंदशंन 
उपदेशार्थ नित्य अमण करता है जिसके आने जाने का 
कोई समय नियत न हो उसकी अतिथि संज्ञा है। अ्रद्धापूर्वक 
उसका मान और उसके दचन सुनने में सन्‍्मान करना होता 
है । जेसे वृक्षमूल में जल मिलने से वह ग्रफुल्लित होजाता 
है इसी प्रकार सत्कार से अतिथि सेवन करना मनुष्यसमाज 
को ऊचा उठाता है। यद्यपि यह पंच महायज्ञ साधारण 
जान पड़ते हैं परन्तु विचार पूर्वक संस्कार करने से इनमें 
सर्वे विद्याओं का आधारभूत बीज विद्यमान है । 

इन के अतिरिक्त एक भूतयज्ञ है जिसका अन्वय सब 
यज्ञों के साथ है, इसके विना संसार कभी भी उन्नति पथ 
में नहीं जाता है | इसका प्रकार यह है कि विद्वान लोग 
एकान्त सेवी होकर प्रथिव्यादि पंचभूतों के गुणों का आवि- 
प्कार करने में सदेव यत्न करते हैं, यह संसार की उन्नति 
का प्रबलोपाय है, यह नियम वेद ग्रतिपादित होने से सिद्ध 
है, हमारे लिये श्रमसाध्य है, इसकी सिद्धि की शक्ति विद्वानों 
के मस्तिष्क में तो है यदि वह हरकत में आजावे। उत्त मा- 
शय पुरुष जिनके द्वारा संसार का मड्गनल होता है, थ्ाते हैं 
वह संसार को सीधा मार्ग दर्शाकर चले जाते हैं, उन के 
उपदेश को यदि मनुप्य समाज ग्रहण करले तो इसका हित 
है, प्रमाद करे तो इसका मन्दभाग्य है। परन्तु भविष्यत्‌ 
के लिए समझदार वुद्धिमान्‌ मनुष्यों के बनाने में यत्न 
करना एक मुख्योपाय है । पठनावस्था में वालकों की 
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स्वाभाविक प्रकृति को देखकर उनकी प्रवृति को उधर ही 
लगाना और १०-११ वर्ष के समीप वाह्य वातावरण से 
आनेवाले दं।पों को जो उनकी वढ़ती हुई प्रवृत्ति को मन्द्‌ 
करने या विपरीत ले जानेवाले होते हैं उनको हटाना होता 
है । इस नियम के परीक्षक वही हो सकते हैं, जो लोक- 
व्यवहार में वढ़े ही चतुर हों साधारण पुरुषों को न इस 
प्रकार का ज्ञान ही होता है न उनके हाथों में ऐसे पुरुष 
वन ही सकते हैं जो देश इस व्यापार में निपुण नहीं है, 
उसके सामने धम देशोन्नति कभी भी नहीं आ सकती । 
वहिमु ख अन्तःकुटिल, स्वार्थ के दास, इस धारा में नहीं 
तर सकते हैं, वातें बनाने में होशियार, अन्‍न्तः अशुचि, 
मन्द व्यापार से लाचार, इस कारय को नहीं सम्भाल सकते 
हैं । उनके हाथों से शुभ कार्य में भी अल्प समय में अनेक 
प्रकार के उपद्रव खड़े हो नाते हैं, जो फिर संभलने में नहीं आते 

प्रसड़वश एक नियम का जो उक्त विषय का पोषक है 
लिखना आवश्यक ही जान पड़ता है, यद्यपि ऐसे वालक 
जो शुभ संस्कारों को साथ लाते हैं, प्रायः अल्प ही होते 
हैं । तथापि संस्कारों की अति धीमी गति बच्चों कौ 
प्रकृति में चमकती होती है, उसके अनेक भेद हैं । जेसे 
किसी वालक में पढ़ने की और दूसरे में लड़ने की प्रवृत्ति 
होती है, एक स्वभाव से निर्भय और दूसरा भीरु प्रतीत 
होता है । किसी में पवित्र ररने का भाव है और दूसरे 
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का मलिन स्वभाव है। एक बोलने बेठनेमें सावधान दूसरा 
चंचलचित्त और हठी जान पड़ता है। इत्याकारक बालकों 
की बहुतसी चेशएं देखनेमें आती हैं, अतणएव मन्द संस्कारों 
की प्रवृत्ति को भले पुरुषों के संसग से दवाना ओर उत्तम 
संस्कारों को ऊचा उठाना चाहिए । इस मार्ग में जो देश 
गति करता है, उसमें अच्छे समझदार पुरुष उत्पन्न होने 
लगते हैं। जितना वे अपने स्वभाव विद्या विचार से ऊचे 
होते हैं, जिस देशके साथ उनका सम्बन्ध होता है उस देश 
का उतना ही गोरव बढ़ जाता है। भगवान्‌ मनुकी इसमें 
साक्षी है कि विद्यार्थी की प्रकृति को देख भाल कर आचार्य 
उस को उसके योग्य पदवी देता है, परन्तु आज इस 
क्रम का भंग देखा जाता है । 

पाठक इसे दृष्न्त से समझे-फिसी एक हलवाई ने 
कड़ाई में दूध डालकर नीचे अग्नि जलादी अल्प समय के 
पश्चात्‌ दूध में एक ऐसा कच्चा जोश उत्पन्न होता है 
कि यदि वह सावधान न हो तो दूध कड़ाईसे वाहर निकल 
जावे अतएवं वह अपनी हानि जानकर एक ऐसा उपाय 
करता है कि एक हाथ में यात्र लेकर दूध को उसमें भर 
कर ऊपर से शनेः २ कड़ाई में डालता है और कुछ आंच 
भट्टी में धीमी कर देता है। १०७ मिनट इस अभ्यास के 
पश्चात्‌ दूध शान्‍्त हो जाता है । अग्नि नीचे जलती है 
दूध पर मलाई आती जाती है पर वह फिर बाहरको शोर 
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नहीं आता। दार्शन्त-बालकों को १२-१३ वर्ष केलग 
भग एक कच्चा जोश उत्पन्न होता है। यदि माता पिता 
आचाये उस समय सम्भाल कर वाहर के दृषित वातावरण 
से बचा लें तो पश्चात्‌ वालक की प्रकृति वड़ी ही साथ्वी 
हो जाती है | ऐसे ही पुरुष देश की ट्रंन चलाने के लिए 
इञ्जन का काम देते हैं । परन्तु अच्छे बालकों का अधूरे 
पुरुषों के सहवास से स्रभाव विगड़ता ही देखा जाता है। 
इस लिए ये कहना ठीक ही है कि वालप्रवृत्ति तो स्वभाव 
से (संस्कार प्रभाव को छोढ़ कर) अच्छी ही होती है । ये 
सव कुछ तभी होता है जब प्रभुकृषा सहायक हो । 
मनुष्य को सोच समझ कर पुरुषाथ करना ही उचित है। 
नेमित्तिक कर्म-किसी निमित्त से जो किये जाते हैं 
उनकी संज्ञा है। जेसे अध्ययन अध्यापन कर्म तो नित्य 
ही होता है परन्तु वर्ष के पश्चात्‌ विद्या्ियों की परीक्षा 
का होना; भोजन प्रतिदिन किया जाता है किसी निमित्त 
से विशेष भोजन का विधान, इत्यादि नेमित्तिक कर्म हैं। 
ये एक प्रकार के उत्सव होते हैं इस से मनुष्प समाज में 
हष और उत्साह की वृद्धि होती है। अग्निहोत्र नित्य 
करने की जिसकी प्रतिज्ञा हो, उसको दर्शपीर्णमास इषौटि में 
विशेष करना होता है । इन नमित्तिक कर्मों में अल्पाधिक 
समय अपेक्षित होता है। जेसे इस समय अमरीका देश में 
विज्ञान-विधान-प्रद्शना्थ बड़े २ विद्वानों के निरीक्षण में 
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वृहयज्ञ किया जारहा है जिसका आरम्भ किचिद्वर्ष पूर्व एक 
अत्यन्त लघु योजन के रूपमें हुआ था। आज उसका रूप 
कितना महान है। इस कालमें इसके आवान्तर अनेक बार 
परीक्षण हुए होंगे । इस नमित्तिक परीक्षाप्रकार ने उन के 
नित्य कमों' को इतना सबल बना दिया कि आज उनकी 
ज्ञानवृद्धि के आगे रोग तुच्छ प्रतीत होता है। इस में 
समस्त भूमणडलझ्क विद्वानों को निमन्त्रित किया गया है 
कि आप पधारें, अपने २ धमम की व्यवस्था को सुनावें । 
यदि कोई युक्तियुक्ति ठीक वात करेगा तो उसका वेसा ही 
सत्कार किया जावेगा, और जो वाते बुद्धि की टला पर 
पूरी उतरेंगी उनको वेसा ही मान दिया जावेगा। इसमें उन 
की कितनी उदारता प्रकट होती हैं। कहा नहीं जासकता 
है कि (जहां साइन्स वड़े समधजके साथ सामने खड़ी है) 
किसकी बात ठीक जचे ? इनका ही नाम राजसूयादि यज्ञ 
है जो भिन्न २ समय में राजा महाराजाओं के अधिकार 
से परिश्रमसाध्य, समय के पश्चात्‌ साधुकाल में सिद्ध किये 
जाते थे । इसका ही नाम अदृष्द्शन ओर अपूर्वोत्यन्न 
फल होता है । परन्तु मीझांसा के अदृष्ट और अपूर्व फल 
का कुछ पता ही नहीं चलता । सत्य है, मार्ग छोड़कर 
चलनेवाले को प्राप्व्य स्थान कहां प्राप्त हो सकता है ? 
पुनः शुभ कम के निष्काम और सकाम दो भेद हैं । 
सकाम सांसारिक सुखोत्पादक और निषकाम कम तत्सहित 
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मोक्षप्राप्ति का हेतु है। इसमें मनुष्य स्वतन्त्र है जेसी उस 
की रुचि हो, वेसा करे। अब मनुष्यस्थभाव को सामने 
लाकर विधिवचन प्रवृत होता है- 
सुचरिन॑ चर दुश्चरितं त्यज ॥१८६॥ 

मनुष्य को चाहिये कि वह अच्छे कर्म का आचरण 
और बुरे कम का परित्याग करे। मनुष्य स्वभाव से सदेव 
दुःख से बचने और सुख प्राप्ति की इच्छा करता है। यह 
तब ही हो सकता है जब उक्त नियम का पालन किया 
जावे अन्यथा नहीं । यह कितनी भूल की वात है कि दुःख 
दूर करने की इच्छा तो हो परन्तु उसका कारण जो अनिष्ट 
कम है उसका त्याग न किया जावे और सुख प्राप्ति की 
इच्छा से सुकमे को आदर न दिया जावे | केवल मनोरथ- 
मात्र से तो कोई प्रयोग सिद्ध नहीं होता। स्वेव्यवहार प्रयत्- 
साध्य हैं। विपरीत ज्ञान से जनसमुदाय सुख की इच्छा 
करता हुआ दुःख में ही उलझता जाता है। 

प्रशन--ठ॒ःख फल जाननन्‍नपि पाप॑ कशति कश्मात्‌ ॥१८॥॥ 

इस कमे का फल दुःख होगा, यह अनुचित कम है, 
इसके करने में दोष है, यह अ्रपयश का प्रसारक है। अनिष्ट 
करनेसे मनुष्ययों भय करना चाहिए-इस पूर्वापरको जानता 
हुआ भी मनुष्य पापकर्ममें किस कारणसे प्रवृत्त होता है ! 

उत्तर--काम क्रोधलोभमोहा दिदोषण दूषितत्वात्‌ ॥१८८॥ 
इन दोषों से दृषित होकर मनुष्य जानता हुआ भी न 


द्र्ण ड़ सन्मागे द्शन ़्््ः 
जानने वाले के सटृश हो जाता है। काम-विषय भोग में 
अधिक प्रवृत्ति, क्रोप-बढ़ती हुई भोग लिप्सा में रुकावट 
आ जाने से मनोवृत्ति, लोभ-उचितानुचित विचारविहीन 
भोगसाधनों के संग्रह में अनुवृत्ति, अथवा कारय्यंदोष से 
संपत्तिशाली होकर भी शुभकाय्य में दान न देने की रुचि। 
मोह-अज्ञानपूतेंक किसी वस्तु में मन की फ्सावट का 
नाम है । इनके वेगकों संभाल लेनेसे पुनः मनुष्य पाप कर्म 
करनेके लिए कदापि यत्न नहीं करता है। यह अन्‍्त्विकार 
शत्रुके समान हैं किन्तु मित्रवत्‌ प्रतीत होते हैं । जिसको इनके 
वेगके रोकने का ज्ञान है, वह पुरुष महान्‌ है। ग्रतएव- 
करमंवे चित्र वंदि चित्र फछदर्शनात्‌ ॥ ॥ १८९ ॥ 

संसार में नाना, विविध, विचित्र फल दर्शन से, कर्म 
की विचित्रता का वोध होता है। एक पुरुष धनी तो है, 
परन्तु विद्याविहीन है | ओर दूसरा पिद्वान्‌ है पर धनहीन 
है। कोई पुरुष देखने में बड़ा सुन्दर, पर बुद्धिरहित, दूसरा 
कुरूप, किन्तु बुद्धिस॒हित है। किसी को स्वयं न खाकर दूसरों 
को भोजन कराने का स्वभाव है ओर किसी को न देकर 
केवल अपने ही खाने का भाव है। कई एक धनवान होते 
हुए भी दुःखी देखे जाते हैं और कई निर्धन होकर भी 
सुखी नजुर आते हैं। कोई युवावस्था में विवेकी और 
वैरागी है और दूसरा वृद्धपन को प्राप्त होकर भी भोग 
लिप्सा में अनुरागी है। एक में शरीर से पृष्ट होने पर भी 
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साहस की कमी, दूसरा शरीर से दुर्बल, पर हिम्मत का 
धनी है| एक साधारण पुरुष भी दाताका नाम पाता है, 
और कोई धनवान्‌ होकरभी कंनूस कहलाता है। कोई दूसरों 
के सुख दुःख में शामिल होता है, ओर दूसरा सदा अपना 
ही रोना रोता है।एक जन्म लेकर संसार को सुख पहुंचाता 
है ओर किसी का जन्म संसार के लिए भार हो जाता 
है | कोई धर्मात्मा जनता के हितार्थ यत्र करता हुआ, 
अपना नाम तक प्रकट नहीं करता है ओर कोई धमध्जी 
हर बात में लड़ता ओर नाम के लिए मरता है । कोई 
पुरुष सर्व प्रकार सुख सामग्री सहित पर क्षुधा मन्द, किसी 
के पास अन्नादि की कमी पर भूख दोचन्द है ।कोई अपने 
घर में भी वेगाना है, ओर दूसरा परघर में भी स्याना 
है। किसी को स्वाधीनता से प्यार है ओर कोई पराधीनता 
से लाचार है। कहां तक कहें प्रत्येक प्राणी कमव्यवस्था 
के आधीन है। दाना अपने को समझा कर, कोई वेसमझ 
अपनी विकलता को बढ़ाकर, कोई हंसकर हंसाकर, कोई 
रोकर रुलाकर, कोई किसी को दुःख दे ओर कोई दुःख 
पाकर सब प्राणीवर्ग एक प्रकार का नाटक सा दिखाकार 
संसार से पृथक होजाता है। इससे प्रतीत होता है कि कुछ 
समय के लिए यहां अपना खेल दिखाकर, सब प्रकार से 
अपना पीछा छुड़ाकर, किसी दूसरे अखाड़े का खिलाड़ी 
बनने के लिए अपनी सुध-बुध भुलाकर भीघ्रता से जारहा 
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है| क्‍या किसी की शक्ति है जो इस भेद को खोले, संसार 
में कोई बुद्धिमान नहीं जो इस वात को समझाने के लिए 
मुख से बोले। उन पुरुषों का जन्म बड़ा ही उज्ज्वल और 
पवेंसंचित अति पवित्र होता है, जो धन, वल, गुण, विद्या 
आदि सुख साधनों के सहित होकर परहित करने में तत्पर 
रहते हैं किन्तु वे विरले ही होते हैं । 

कम की व्यवस्था बड़ी ही गम्भीर है, इसको सम्यक्‌ 
रूप से तो वही जान सकता है, जो ग्राणिमात्र के कर्म- 
फल का प्रदाता है। शास्त्र का संदेश तो इतना ही है कि 
यावत्‌ सुख दुःख है वह सव शुभाशुभ कर्मों का फल है, 
इससे आगे बढ़ने में उसको संकोच है । 

अब किचित्‌ आचरण का विवरण किया जावेगा- 

छलकफ्टादिदोषर दितंसत्यन्यायादिगुणसदित॑यप्तदेवाचरणम्‌ ।१६०। 

छल कपटादि दोष रहित और सत्य न्यायादि गुण 
सहित जो मनुष्य का व्यवहार होगा उसका नाम ही आच- 
रण है । दोपके साथ जो आदि' आया है, वह स्वाथ, बेर, 
विरोध, और कुप्रवृतिका सूचक है, और गुण के साथ जिस 
आदि' का संवन्ध है वह प्रेम, उदोर, हें, सद्भाव 
प्रकाशक है। इस कसौटी के बिना आचार शात्र का कोई 
भी पता नहीं मिलता । कारण यह है कि- 

लोके भिन्न प्रवृत्ति द्शनाव्‌॥ १९१॥ 
संसार में मनुष्य समाज की भिन्न २ प्रवृत्ति और रुचि 
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देखने से किस वात को ठीक माना जावे ? उनमें से प्रथम 
मासभथ्षण है।इस को संसार में मनुष्यसमाजका एक बड़ा 
भाग अच्छा मानता है ओर दूसरा समृदाय इस मांसाहार 
को ठीक नहीं जानता है। पाठक अब इसके प्रकार भेद 
पर ध्यान दे, कोई कहता है कि यदि पश्वादि को इस 
प्रकार वध किया जावे तो उसका मांस खाना उचित है 
अन्यथा पाप है, किसी का यह विचार है कि जिस प्राणी 
को मनुष्य अपने हाथ से हत करले, उसका माँस खाना तो 
पुणय है, अपनी मृत्युसे जो मर जावे उसके मांस खाने में 
पाप है | कोई यह वताता है कि जो मृत्यु से मरा हो उस 
के खाने में पाप नहीं होता है जीवित को मार कर खाने 
में अपराध है। किसी का ऐसा निश्चय है कि अमुकपशु 
आदि का मांस खाना अच्छा है ओर अमुक के मांस खाने 
का निषेध है। किसी ने इस विधि को अच्छा समझा हैं 
कि किसी प्राणीकों देवी देवतापर चढ़ाकर या परमेश्वरका 
नाम सुना वध करने और उसका मांस खाने में पाप नहीं 
प्रत्युत पुरय है | किसी ने इसको ठीक जाना है कि जिस 
का मांस प्रकृति के अनुकूल हो खा लेना चाहिए और 
वाते' सब झंजट की हैं। यह विचार धारा मांस भक्षण 
करने वालों की है जो मांसाहार का निषेध करता है उस 
का तात्पय्यं इस वात में है कि किसी भी प्राणी को 
सताना अच्छा नहीं है। परन्तु विचारने से पता चलता है 


६२७ सन्मार्ग दर्शन गा 
कि यह नियम सृष्टि के साथ २ ही लगा चला आता है। 
भेद केवल इतना ही है कि कभी महात्माओं के उपदेश 
से जब मनुष्य सत्प्रवृत्ति में जाता है तो इस की कमी और 
जब संसार वहिमुं खता की ओर आता है तो इस में वृद्धि 
हो जाती है ठीक इसी प्रकार यह नियम सृष्टि के साथ 
उदय होकर वृद्धि हास के मार्ग में गति करता हुआ सृष्टि 
के साथ अस्त हो जाता है | सर्वथा मांसाहार प्रवृत्ति का 
अभाव कभी नहीं होतो है । 

मांसाहार की प्रवृत्ति किसी अंश में सदोष ही है और 
इसका न सेवन करने वाला किसी अंश में अच्छा है, ऐसे 
पुरुष न्‍्यूनाधिक भाव से सर्वत्र पाए जाते हैं। परन्तु मांसा- 
हार न करने वाला यदि खाने वाले को प्रणा की दृष्टि से 
देखता है, तो वह अपने अच्छेपन को अपने हाथ से खो 
देता है। अन्य देशों में एसे पुरुष जो मांससेवी नहीं हैं, 
विद्यमान्‌ हैं, परन्तु वे खाने वालों को वुरी भली दृष्टि से 
नहीं देखते हैं, यह उन में विशेषता है। पाठक विचारें कि 
अब आचार शाख्र इन दोनों दलों में से किसका पश्षपात 
करेगा? समय की परीक्षा में जाकर तटस्थ प्रतीत होता है। 

पशु हिसकों का विचार इस विषय में यह है कि मांस 
के सेवन से शक्ति की वृद्धि होती है।वह सिहादि का दृष्ंत 
देते हैं और कोई यह कहता है, कि इसमें स्वाद अधिक 
होता है, यही कारण है कि जो इसका सेवन करता है वह 
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फिर इसको छोड़ नहीं सकता है । 
सिहादि का उदाहरण तो लागू नहों हो सकता है, 
उनकी प्रकृति निराली है | पहाड़ के लोग प्रायः मांसाहार 
करते हुए दुबल देखे जांते हैं, मांसेसेवी सिधी शक्तिशाली 
नजुर नहीं आते । इसके विपरीत रोहतकादि प्रान्तों के 
जाट मांसभक्षणा तो नहीं करते, परन्तु वलिष्ठ प्रतीत होते 
हैं। इस अन्वयव्यतिरेकसे तो यह निश्चय होरहा है; कि वल 
का निमित्त तो यह है, कि जो ठीक भोजन करके शरीर 
को हकेत में लावेगा वह बलवान होजाएगा । चाल-चलन 
अच्छा होना इसका सहायक है। मांससेवी पाश्चात्य लोग 
जो बलवान. वुद्धिमान्‌ और विद्वान देखे जाते हैं, उसका 
कारण उनके अन्य गुण हैं, यथा समयानुकूल काये करना 
गुण ग्राहकता, उदारता, सफाई, कत्तेव्य पालनमें रुचि, विद्या- 
भ्यास, व्यथ चिन्तासे मुक्त और सदा उद्योगसे युक्त इत्यादि 
हैं, मांसाहार नहीं | जो खाता है वह इसको अभ्यास से 
नहीं छोड़ता है, इसका निमित्त मांसकी लज्जुत नहीं है । 
यदि ऐसा हो है, तो आप वताएं कि तमाखू पीने, खाने, 
और सूंघनेमें क्या लज्जुत है, इसका उपयोग करनेवालों को 
छोड़ना अत्यंत ही कठिन है, किचित्‌ दृढ़ विचारका पुरुष 
होतो सव छोड़ सकता है और अनेकोने छोड़ दिया है । इस 
में यदि फिसी अंशमें व्यसनकी प्रवृत्ति मानीभी जावे तो 
आप बताएं कि जिस पुरुष को मिट्टी खाने की आदत हो 
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जाती है वह दुबंल तो होता जाता है, पर समझाने से भी 
नहीं छोड़ सकता है। किसी व्यसन का छोड़ना या न छोड़ना 
मनष्य के अभ्यास पर ही निभर है। अतएव मांसाहार में 
लज्जत या शक्ति का होना तो सिद्ध नहीं होता है परन्तु 
मनुष्य अभ्यास से खाने लगता है यह कहना ठीक है। 
जेसे मदिरा, अफीमादि मारक पदार्थ भी मनुष्य की 
स्वाभाविक प्रकृति के प्रतिकृतल ओर अभ्यासजन्य प्रवृत्ति 
के अनुकूल होजाते हैं, एसा ही सर्वत्र जान लेना चाहिए। 
इसको दो उदाहरणों से स्पष्ट किया जाता है-एक वालक 
को उत्पत्तिपमय से ५ वर्ष पर्यन्त कभी भी मांस का 
दर्शन न कराया जाबे और एक कुत्ते या बिल्ली के बच्चे 
को लेकर इसी प्रकार दुग्वादि से पाला जावे कि उनको 
कृभी किसी के मांसका दर्शन न हो | अब परीक्षा्थ उनको 
ऐसे स्थान में जहां जानवर मारे जाते हाँ लेजार तीनों 
की समानाथ्वस्था है| उनमें से मनुष्यका बच्चा तो उस 
ट्श्य को देखकर डरेगा, भागेगा, विकल होजावेगा, थ्रान 
ओर विल्ली का बच्चा मांत को देखकर उसओर झपटेगा, 
रोकने से भी नहीं रुकेगा, एकाएकी वहां से नहों निकलेगा, 
यह स्वभाव की परीक्षा का निदशन है । 

द्वितीय-मनुष्य उनही पशु पक्षियाँ का मांस हितकर 
बताता और खाता है जिनका आहार अन्न तृणादि है। 
सिहादि मांसाहारी पशुओं के मांसभक्षणा में दोष है, वह 
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हितकर नहीं, ऐसा वताते हैं | कहीं इस नियमका अपवाद 
भी देखा जाता है, परन्तु वहुधा ऐसा ही है। अब पाठक 
विचार करें कि सेरभर दूध में जो शक्ति है, उतनी ही ताकत 
पावभर मावे में है, यह दोनों समान हैं। यदि कोई ऐसा 
कह्टे कि एक सेर दूध में तो शक्ति है, मावा सदोष हो 
जाता है तो वह भूल पर है । ठीक इसी प्रकार अन्य 
पशुओंके सेर भर मांसमें जो ताकत है वह सिंहादिके पाव 
भर मांस में होनी चाहिए, कारण यह है कि उनका मांस 
तो मांस से ही वना हुआ है, परन्तु ऐसा नहीं होता है। 
इस से बलवृद्धि का प्रश्न भी जाता रहता है | मनुष्य 
केवल अर्थवाद को सनकर प्रवृत्त हो जाता है। किसी प्रकार 
से खा, हिसाके विना मांस उपलञ्ध नहीं होता है। मरे 
हुए पशु का मांस खाने से भी फिर जीवित पशु को मार 
कर खाने का स्वभाव हो जाता है। अब प्रश्न हिसा का 
शेष रह जाता है इसका निवृत्त होना कठिन जान पड़ता 
है | कारण यह है कि काम क्रोधादि की वृद्धिके साथ २ 
इसकी प्रवृत्ति भी वढ़ती ही जावेगी, रुक नहीं सकती। 
इसका निदर्शन इतिहास में तो प्रसिद्ध है और आज कल 
समाचार पत्र इस की साक्षी दे रहे हैं। लोभादि कौ ग्रवृत्ति 
को जब रजोगुण अपना वल देता है तो ऐसा होता ही 
है कोई नृतन वात नहीं है। 

संप्रति चर्म का व्यापार बहुत ही बढ़ रहा है और 


६२८ सन्‍्माग दशेन | 
विज्ञान इसका साथ दे रहा है।इस लिए मनुष्य को अपना 
काम निकालने के लिए जिन पशुग्रों से चमड़ा मिलेगा 
तदथ उनको हत करना ही होगा। जब तक विज्ञान किसी 
रोति से ऐस्ती वस्तु का आविष्कार न करदे जो चमड़े 
के समतुल्य काम दे, हिंसा का रुकना अप्रम्भव सा जान 
पड़ता है। अथवा सृष्टि नियम के अधीन होकर मनुष्यप्रकृति 
में ही कुछ हेर फेर हो जावे। परन्तु उस समय का (जब 
मनुष्य अपनी इच्छापूर्ति के लिए किसी के सुख दुःख की 
चिन्ता करता ही नहों है) आना कठिक जान पढ़ता है। 
अभी वह किसी नियम की प्रतीक्षा कर रहा है। अन्यद पि- 
ख्रान्तः प्रामादिकः प्रज्नावावते ॥ .९२॥ 

संसार में लोग तीन प्रकार से हिंसा में प्रवृत्त होतेहें। 
प्रथम हिसा आन्ति से होती है। जिसका एसा विचार है कि 
किसी प्राणी को देवता या परमेश्वर के नाम पर वध करना 
अच्छा है, यह उसकी आज्ञा है, इसका पालन करना हमारा 
धर्म है, वह आन्त है। अपनी अधूरी कल्पना से परमात्मा 
में न होनेवाली वात की सत्ता को मान रहा है। परमात्मा 
की पवित्र शक्ति का उसकी परिज्ञान नहीं है। एक तो अपराध 
करता है और दूसरा उसको परमात्मा की आज्ञा बताता 
है | केसी विचित्र वात है ? 

द्वितीय प्रमाद से होती है। जब कोई मनुष्य इस बात 
को जानता हुआ कि हिंसा कम तो अच्छा नहीं है किन्तु 
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क्या किया जावे, इसके खाने से भरे शरीर में शक्ति की 
वृद्धि होती ओर मांसाहार से मुझे आनन्द आता है, अत- 
एवं विवश हूं में स्वयं नहीं मारता हूं मारने वाला तो कोई 
अन्य हो है। ऐसा विचार प्रमाद अर्थात्‌ लापरवाही से 
होता है।संसार में जब अच्छे २ पदार्थ स्वादु ओर बलव- 
द्वंक विधमान हैं, जिनके आहार से स्वास्थ्य अच्छा, प्रकृति 
सोन्दर्य की वृद्धि और बल प्राप्त होता है। चिन्तात्याग, 
प्रसन्नता, अधिक विपयसेवन में अरुचि इस के सहकारी 
कारण हैं। जीवन के क्रिस अंग को बनाने के लिए 
इसमांस का सेवन किया जाता है, यह वात विचारतुला पर 
पूरी नहीं उतरती है। यह प्रथम की अपेक्षा कुछ अच्छा है। 

तृतीय प्रेक्षात्रान है-जेसे राजा न्‍्यायनियम की रक्षा 
के लिए किसी अपराधीकों दरड देता है। अधिक अपराध 
हो तो प्राण दरड की आज्ञा भो देता है। यह हिसा प्रजा- 
हिताथ है। इस दिसासे अहिसा को स्थिर करनी प्रेक्षावान्‌ 
का काम है । डाक्टर किसी रोगी को नीरोग बनाने के 
निमित्त उसका आपरेशन करता है। जसे गुरु या मास्टर अपने 
शिष्य को योग्य वनानेके निमित्त अपराध करने पर दण्ड 
देता है। यह शिष्य के कल्याणाथे है। जंसे उपदेश श्रवण 
के समय पुरुष शोर मचाते हैं,किसी ने कहा कि भाई बोलो 
मत, चुप होकर सुनो, सबके चुप होने के साथ वह स्वयं भी 
मीन हो जाता है। इसी प्रकार जो हिंसा अहिसात्रत को 


६३० सनन्‍्मागंद्शंन े 
स्थिर करने के निमित्त हो वह हिंसा हिसा में नहीं गिनी 
जाती है, शात्र इसकी आज्ञा देता है इस नियम के विना 
संसार की मर्यादा साध्वी नहीं हो सकती है। 

वेदों में आममास-भक्षक की निन्‍्दा की है, अर्थात्‌ 
कच्चा मांस खानेवाला पापी है, यदि ऐसा है तो मांस 
को पका कर खानेवाला अच्छा होगा, इससे तो अनर्थापत्ति 
होगी । शास्त्र का तात्पय यह है कि यदि कोई मनुष्य बुरी 
रीति और नीति से दूसरे पुरुषकों या एक मनुष्य समुदाय 
दूसरे पुरुषदल को घृरणित शब्दों से, अपने दुव्येवहारों, 
अनुचित धिक्कारों से अहनिश चिन्ता के चक्र में डाल 
कर उनके शरीर को दुवल और उन के मुख के लावण्य 
का विनाश कर दे, तो उस मनुष्य या मनुप्यसमाज की 
आमभांस भक्षक संज्ञा है 

अब पाठक बताएं कि लाखों की संख्या में अल्पायु 
की विधवाएं जो चिन्ताकी अग्निसे दग्ध हो रही हैं, प्रकृति 
सोन्दय होनेपरभी उनके शरीरोंकी दुर्दशा होरही है, इसका 
कारण तो केवल वही लोग हैं जो इस दुःखप्रद हानिकारक 
नियम को आदर देरहे हैं। वस उन्हीं की आममांस भक्षक 
संज्ञा है। द्वितीय-इन बिचारे अछूतों से काम तो सर्वे प्रकार 
के लिए, परन्तु हर समय की घिककार और ग्लानि ने 
उनको ऐसा दुबंल और कुरूप वना दिया कि चमड़े से 
ढके हुए अस्थिपञ्जर के विना और कुछ नजर ही नहीं 
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आता है । कहीं उन विचारों को, पानी का कष्ट देना, 
आर कभी समीप आजावे तो तू बड़ा अष्ट है! ऐसे शब्द 
कहना मनुष्य को कहां तक योग्य है ? जिनके कारण उन 
की ऐसी दुदंशा होगई., वेद के विचार में उनकी ही आम 
मांसभक्षक संज्ञा है । 
द्वितीय मद्रिपान-कोई मदिरापान करने को पाप 
जानता है, ओर कोई अभुक रीति से पीने में पुण्य मानता 
है। किसी का ऐसा विचार है कि केवल व्यसन है, पाप 
पुरयक्ा इतक साथ काई संबन्व नहों। ऐसीद्राम आचार 
शास्त्रकी प्रवृत्ति किसकी ओर होगी? कहा नहां जासकता । 
तृतीय विवाह-किरसीने युवावस्था में विवाह को ठीक 
माना, ओर किसीने इससे पू्वही वालक बालिकाका विवाह 
करना पुरय कम जाना है, कोई लड़की वालांसे धन चाहता 
है ओर कोई द्रव्यके लने देनेकों अच्छा नहीं वताता है। 
ऐसी अवस्था में आचार शात्र की क्‍या नीति होगी ? 
१-अहिसा-समाधि के अंगों में सब से पूर्व है इसको 
निदोंप वनाने के लिए अन्य सर्वोर्गों का पालन किया 
जाता है। यदि मनुष्यके मन से अनिष्ट चिन्ता, द्वेषवृत्ति 
दूर हो जावे तो ठीक अन्यथा हिंसा की ही प्रतिष्ठा है । 
२-मदिरादि सेवनसे बुद्धिका हास होता है यह सत्य 
ही है। यदि अन्य अच्छे गुण साथ दे तो कुछ इस का 
वल न्यून होता है अन्यथा इससे बड़ी ही हानि होती है । 


३२ खन्‍्मानर्ग दशन 
आलस्य की वृद्धि, धन का व्यय होता और कार्य करने 
की शक्ति जाती रहती है इस लिए यह त्याज्य ही है । 
३-विवाह यदि सनन्‍्तानोत्पत्ति के लिए मुख्य है तो 
आप की अवस्था परिपक्क ही होनी चाहिए, और वालक 
वालिका बाहोश हों यही ठीक होगा। विवाह जेसी पतित्र 
रीति में जिस पर संसार की परिस्थिति है द्रव्यका लेन देन 
निन्दनीय कर्म सर्वथा अयुक्त है इसका त्यागना ही ठीक है। 
मनु की इसमें साक्षी है कि मनुष्यकी मांस मदिरादि 
सेवन में स्वाभाविक प्रवृत्ति हो जाती है। पर जो इन दोपों 
से पृथक हैं वह उत्तम हैं, यदि अन्य गुण भी साथ दे, 
विचार से सबत्र समझ लेना चाहिए । 
त्यागे अर्मं: प्रतिष्ठितः ॥१९३॥ 
धर्म सुख का कारण है उसकी प्रतिष्ठा त्याग में है। 
छल, कपट, वर विरोध, मिथ्याउभिमान व्यर्थंचिन्ता, दोष- 
दर्शन, छिद्रान्वेषण, अभश्ष्य भक्षण, अपेयपान को छोड़ना 
ही उचित है। दानादि शुभ कर्मों के फल की इच्छा न 
करने से धर्म अपने स्वरूप में प्रकाशित होकर मनुष्य समाज 
के लिए वड़ा ही हितकर हो जाता है। 
सत्या नवता श्रद्धा पुरुषस्य मनोत्यापारः ॥९१४॥ 
श्रद्धा पुरुष का मनो व्यापार है, सत्य से युक्त अन्तः 
करणा की वृत्ति का नाम श्रद्धा है। यदि भिथ्या प्रवृत्ति 
में युक्त हो तो उसका नाम अभ्रद्धा है, इससे बड़े ही अनर्थ 
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उत्पन्न होते हैं, अतएव मनुष्य का श्रद्धा से प्रेम और 
अश्रद्धा से ग्लानी करनी चाहिए । 

श्रद्धया यत्‌ क्रियते तच्छाद्वमिति ॥१९७॥ 
जो श्रद्धासे कार्य किया जाता है उसका नाम श्राद्ध होता 
है। यह वड़ा ही बलवद्धक और सुखप्रसारक कमे है परन्तु 
भारत निवासियों ने मृतक शब्द का श्रोद्ध के साथ अन्वय 
करके बड़ी भारो भूलकी | इस विपरीतकारिता का फल 
दुःख, सामथ्य हानि एक से दूसरे को ग्लानि हुईं। पिता, 
माता, आता इत्यादि संज्ञाएं जीवसहित शरीर की हैं और 
इनमें ही प्रयोग होता है । जीव तो किसी का माता पिता 
आदि नहीं होता है,वह तो सर्वथा एकरस उत्पत्ति विनाश 
शुन्‍्य है । मृतक शरीर में उसका व्यापार नहीं, उस का 
दाहादि कमे कर दिया जाता है। पुनः श्राद्ध की उनके 

साथ केसे संगति होगी । 

शंका-यदि मृतक श्राद्ध नहीं है तों “जीवित पितरों 

का श्राद्ध करो' ऐसा विधान कहीं दिखाओं । 

प्रसंग सति निषधो भागी भत्रति ॥२९६॥ 
प्रसंग के होने से निषेध भागी -- साथ्थक होताहै। यथा 
कोई अपने भृत्यको कहे कि गो का दूध लाना,आप वताये 
कि इसके साथ इस शब्दके कहने की कि जीवित गो का 
लाना क्या आवश्यकता है ? यह तो संभावना से सिद्ध हो 
रहा है, ऐसा प्रयोग करनेवाला वेसमझ सिद्ध होगा । इस 
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लिए श्रद्धापूर्वक सेवा करने की संभावना ही जीवित में है, 
मृतक में हो ही नहीं सकती है, तो फिर निविदाद स्थान 
में विवाद करना तो व॒द्धिमानों का काम नहों है । 

शट्भा-पुत्र गुरुकुल से स्नातक होकर आया ओर पिता 
ने संन्यास ग्रहण कर लिया, इस अवस्था में पिता के 
जीवित होते हुए भी श्राद्ध नहीं होगा-- 

विरोध एकत्र नियम दर्शनाज न सशयः ॥१९७॥ 

विरोध प्रसंग में एक में नियम दशन से व्यवहार की 
सिद्धि होगी | प्रथम तो सव स्नातक होकर आए' और 
सवे पुरुष संन्‍्यासी हो जाए' यह नियम सर्वत्र चरितार्थ नहीं 
होता है कोई विरला ही वीतराग पुरुष आगे बढ़ता है | 
आज कल साधुदल की अधिकता है सो निष्फल है । 
द्वितीय-पुत्र॒पिता की सेवा करना ओर पिता संन्‍्यासी 
होने की इच्छा से गृह को छोड़ना चाहता है। इस विरोध 
प्रसंग में पिता की आज्ञा पालन करना अर्थात्‌ भले होकर 
रहना, गृहस्थ का नियम से पालन करना, विद्या के निमित्त 
दान देना, व्यथ चिन्ता में न फंसना इत्यादि श्राद्ध कर्म 
होगा; या अतिथि सत्कार (यह जान कर कि मेरा पिता 
भी किसी के गृह पर इसी प्रकार भिक्षाथं गया होगा) 
करना श्राद्ध कम होगा, कोई विवाद का विषय नहीं है। 

हेय॑ उपादेय॑ उपेक्षणोयं ज्ञानमिति सुचारु ॥१६८॥ 

इस लिए मनुष्य समाज का इसमें ही कल्याण है, 
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कि छोड़ने के योग्य वस्तु के त्याग, और ग्रहण करने के 
योग्य वस्तु के ग्रहण, और उपेक्षा के योग्य वस्तु से उदा- 
सीनता का ज्ञान मनुष्य के लिए वड़ा ही हितकर है। यह 
परिश्रम साध्य माग साधारण रीति से मनुष्य समाज के 
हाथ में नहीं आता है। जीवित पुरुषों का श्राद्ध कर्म संसार 
में विद्याका प्रसारक गुणों का उत्पादक और दुगु णोंका विना- 
शक है। मृतक श्राद्ध के प्रचार से यह सव हानि हुई । 

संहतिः काय्य साधिका ॥१९९॥ 

संहति-संघशक्ति सर्व कार्य्यों की सिद्धि का हेतु है 
इस को अपनाने वाला मनुष्यसमाज संसार में कभी भी 
दुःखी नहीं होता । वेदों में धर्म के इस अंग की बड़ी ही 
प्रशंसा की है, इस युक्ति से ही समस्त संसार खड़ा है, 
विभक्ति से विनष्ट होजाता है । इस नियम का पालन करने 
से साधारण मनुष्यसमाज भी वड़ा प्रताप शाली हो जाता 
है, ओर बड़े से वड़ा राष्ट्र भी इस नियम से पृथक होकर 
अपने गोरव को मिटाता है। शक्ति, जो अपने मेल 
सद्विचारों से दुःखियोंके दुःख को मिटाती, विद्या प्रचारकों 
बढ़ाती, गिरे हुओंको उठाती और अपने धन, वल, विद्या 
और विचारों से यथोचित लाभ पहुंचाती है यह दिलनों- 
दिन उन्नति में जाती है, उसी पर प्रभुकृपा है। अन्यथा 
थोड़ासा प्रकाश करके अस्तव्यस्त होजाती है, व्यथ के 
झगड़े बखेड़े होकर मेलशक्ति का सवॉग भड़ करते हैं। 
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दया दान दुमइचति ॥२००॥ 

जसे अंगी की शोभा पूर्णा अड़ों से होती है, इसी 
प्रकार धर्म के सर्वोग परस्पर मिलकर पूर्णो चन्द्र के समान 
धर्मको प्रकाशमान्‌ करके उसकी शोभाको बढ़ाते हैं । उनमें 
से दया-विचारपूर्वक प्राणिमात्र का हित करना है। दान- 
ज्ञानपूषक देशकाल और पात्र की परीक्षाकर,धनादि पदाथों 
से अपना कर्तव्य जानकर सहायता पहुंचाना होता है। 
दम-अभ्यास के वल से, मयांदा को छोड़ विषयों में जाने 
वाली इन्द्रियों की प्रवृति को रोकना होता है | यह तीनों 
नियम, धमम को सवल वना ने में सहकारी कारण हैं।अन्यदपि 

स्नान ध्यान शमश्चेति ॥२०१॥ 

स्नान-इससे स्वास्थ्य, प्रकृति सौन्दर्य और शरीर में 
फुरतीलापन उत्पन्न होता है। अधिक जल से स्नान करना 
उत्तम है, शरीर को क्षारादि से मदन करने के पश्चात्‌ स्नान 
करना मलके दूर करनेमें वड़ाही उपयोगी है | आगे यथा 
समय, यथा स्थान, यथावस्था सब प्रकार से विचार करलेना 
आवश्यक होगा। ध्यानं-यह नियम स्नान के पश्चात्‌ अनुष्ठान 
में आवे तो अच्छा होता है। अन्यथा यथा समय इस 
का प्रयोग तो होना ही चाहिए । इसका प्रकार यह हैं- 
एकान्त स्थान में सावधानता से वेठकर प्रथम आश्चर्यरूप 
संसार की रचना का विचार, पश्चात्‌ इसके रचयिता का 
मनमें सत्कार करना होता है, इसका नाम शुक्ल ध्यान है । 
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इसका समय ४० मिनिट होना चाहिए, इसका अभ्यास याद 
प्रेम और पूरी लग्न से किया जावे, तो अन्तःकरण की भूमि 

स्वच्छ होकर इसको निविषय ध्यान का अधिकारी बनादेती 
है | फिर अन्तःकरण वृत्तिशून्य होकर आत्मसाक्षात्कार 
में सहायक वन जाता है । 
शम-मन में सद्विचारों और सुसंस्कारों के प्रभाव से, 
दुव्यवहार और कुग्रवृति के तिरोभाव से मन में जो प्रसन्नता 
का उदय होता है उसका नाम है । उक्त नियम धर्म को 
दूषित वातावरण से सुरक्षित रखते हैं | अन्यदपि- 
विद्यातदाभ्यां कल शाहा न.र त ।२०२॥ 
विद्या और तपके योगसे सर्व क्लेशोंकी हानि हो जाती 
है। यद्यपि क्लशों क अनेक भेद हैं तोभी अविया, अस्मिता, 
राग, द्वेप, अभिनिवेश, इन पांचों के अन्तगंत ही सबका 
समावेश होजाता है। इन्हीं से प्राणिमात्र कष्ट उठाता है, 
इस कारण से ही इनका नाम क्लेश है, इनके दूर करने 
का उपाय उपयुक्त सत्र में बताया गया है। इनका 
विवरण-अविद्या-विपरीत बोध, अस्मिता-देहादि में आत्म- 
भावना, राग-परमेश्वर प्राप्ति में जो बाधक पदार्थ हैं उनमें 
मन की फसावट, द्वेप-जो मोक्ष के साधन हैं उनमें अरुचि 
ग्लानि, अभिनिवेश-मृत्युसे भीति अनिव।ये है, अवश्यंभावी 
है यह ठीक बोध न होने से मन में भय की उत्पत्ति का 
होना । अल्पज्ञ आत्मा के साथ इनका सम्बन्ध होता है, 
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छल 


विशेषज्ञ होने पर यह स्वयं ही दूर होजाते हैं, यत्नान्तर 
अपेक्षित नहीं । विद्या का क्‍या स्वरूप है? 
यथाथ प्रत्या यथिका विद्या ॥२०३॥ 

जो वस्तु जेसी हो उसमें वेसी ही प्रतीति कराना विद्या 
का काम है। जब इस से अविदया दूर होजाती है तो शेष 
क्लेश स्वयं ही मुर्खाकर सारशून्य होजाते हैं, उनकी उत्पत्ति 
अविदया के क्षेत्र में ही होती है। विद्या के बिना श्रविद्या 
का विनाश नहीं होता है, इस लिए वेदादि शास्त्र इसकी 
महिमा को वड़े ही आदर से गायन कर रहे हैं | अब तप 
का लक्षण किया जाता है-- 

मनइरचन्द्रियाणां वशवर्तित्वमिति ॥२०४॥ 

मन ओर इन्द्रियों का परस्पर अविरोध होना अर्थात्‌ 
मन के आधीन इन्द्रियों की प्रवृत्ति और मन की अशुभ 
संकल्पों से निवृत्ति होना तप कहलाता है | तप से विद्या 
बलवती ओर विद्या से तप निदोंप हो जाता है। पुनः 
इन दोनों के सहयोग से जीवात्मा संसार से पार होजाता 
है । धर्म की व्याख्या समाप्त हुई । 

अश्रेव परेसमा।प्तःपुषकत्त व्यश्येति ॥ २०१९ 

इस से आगे जीवात्मा का कोई कार्ये नहीं, उस के 
पुरुषार्थ की यह चमंसीमा है। इस पद की प्राप्ति के लिए 
ही यह सदंव यलवान्‌ रहता है, परन्तु भूल से किया हुआ 
यत्ञ सफल नहीं हो सकता है | इसका नाम मोक्ष है, यह 
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परमात्मा का स्वरूप, अदृश्य है, नीरूप है । वास्तव में 
जीवात्मा इसी भिक्षा का भिक्षु है यह वस्तु उस परमात्मा 
के द्वार से ही मिल सकती है, अन्यत्र इसका पता नहीं 
मिलता है । यह उसकी ही कृपाका फल है जो से प्रकार सब 
से सबल है | उसकी महिमा अपार है, उसके ही ध्यान से 
इस आत्मा का उद्धार है। वह सब का पूज्य है, उसके ही 
पुजारी बनो। वही सब का उपास्य है, उसकी हो उपासना 
करो । वही ध्येय है, उसका ही ध्यान धरो । संसार के 
खेल की परिसमाप्ति का यही स्थान है, इसको भूल कर 
जीवन विताना ही श्रज्ञान है। अतएवं जगत्स्वामी की 
सेवा में मोक्ष का मेवा, उसका स्मरणा-कि न जीवन और 
नमरण है, अपवग का धाम है जहां पर ही समाप्त सब 
काभ है। 





सरल गति 
दर॑न्त मुखेन सुवाधाय सरलग तिः॥ 

 -के कर के द्वारा सुगम बोध के लिये सरल गति का 
निरूपणा किया जाता है। यथपि यह सत्य है कि पशु 
पक्ष्यादि कभी मनुष्यके समान आलाप नहीं किया करते । 
तो भी उन के उदाहरणव्याज से मनुष्य समाज को यदि 
अपने संभलने का ध्यान हो तो उन्नति का मागे दृष्टि पथ 

में आने लगता है । 
प्रथम टश्न्त:-कभी एक सिह जल के न मिलने 
से तृपा से आतुर था, जल की द्वढ़ में इधर उधर अमण 
करता था, जंगल में एक जलस्थल मिला | प्रसन्नता से 
उस में प्रवेश करता हुआ कुछ आगे बढ़ा । उस में कर्दम 
अधिक था सिह के चारों पग पक में फंस गये निकलने 
का यत्न तो बहुत किया परन्तु निकलने के लिये विवश 
था । तृषा का खेद तो दूर हुआ पर क्षुपा का कष्ट सताने 
लगा। कुछ समय के पश्चात्‌ एक शुगाल निकट से गुजरा 
उस के दर्शन से उस की आहार लिप्सा अधिक हो गई, 
सिंह ने उस को प्रेम से अरे भतीजे ! मेरी बात सुनते 
जाना यह कहकर बुलाया । उसने प्रेम पूर्णा वचन को सुन 
कर सिंह को कहा | बताओ क्‍या कहते हो ? उस ने कहा 
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कि तुम भय मत करो तुम्हारा पिता और मैं परस्पर आता 
हैं उस ने कहा था कि यदि कहीं मेरा पुत्र तुम को मिले 
तो अपने वक्षस्थल में उस को लेकर प्यार करना | अतएव 
मेरे निकट आकर तुम मुझ से मिलो । गीदड़ को 
भय था उसने कहा कि मैं तेरे समीप तो नहीं आ सकता 
हूं यदि कुछ सन्देश कहना है तो कहदो । सिहने कहा कि 
तुम भय भत करो, मेरे समीप आजाओ, 6म्र मेरे जिगर 
के टुकड़े हो, में किसी प्रकार तुम से धोका नहीं करू गा। 
में शपथ-कसम खाता हूं कि यदि में छल करू तो उसका 
फल मेरी सन्‍्तान के आगे आवे | गीदड़ कुछ सरक कर 
वोला कि मैं इससे अधिक तुम्हारे पास कदापि नहीं आ 
सकता हूं | सिंह ने विचारा कि अब यह धूते मेरे पास 
तो नहीं आयेगा अब यही हो सकता है कि वल से कूद 
कर इसके ऊपर गिरना चाहिए | उस सरोबर के तट पर 
एफ वृक्ष जो आंधी से टूट गया था तेज नोकों से उस का 
स्कन्ध खड़ा था सिंह गीदड़ को पकड़ने की इच्छा से जो 
कूदा उसकी ओर न जाकर वृक्ष की नोकों पर जागिरा 
विवश होकर वहां ऊपर ही जा लटका । गीदड़ ने उसको 
विवश जानकर पूछा-कहो छल किया और फल मिला। 
सिंह ने उससे पूछा कि मित्र ! मैंने तुम से ठीक छल तो 
किया उस का फल मेरी सन्‍्तान को मिलना चाहिए था 
मुझे हो कैसे मिला ? यदि तुम को पता है तो कुछ भेद 


६४२ सन्‍्मार्ग दशेन 
बता। गीदड़ने केसा अच्छा उत्तर दिया कि सन यह फल 
जो तुम को प्राप्त हुआ है तेरे पिता ने कसम खाकर छल 
किया था उसका है तेरी शपथ का फल तो तेरी सन्तान 
के आगे शेष है । 

निष्कर्ष-भारत प्रजा ने मिथ्या विश्वास, निन्दित रीति 
का कब से साथ दिया है इस का पता लगाना तो कुछ 
कठिन सा प्रतीत होता है परन्तु इसका आभास सिंह शपथ 
केसमान है एक श्रेणि से दूसरी तक उससे तीसरी तक चला 
ही आता है जब तक कोई सन्तति-बल से इसका विच्छेद 
न कर देगी तब तक आने वाली संन्‍्तान का यथार्थ रूप 
में सुधार होना मनोरथ मात्र ही है | पंतृफ़ सम्पत्ति के 
समान विचार संपत्ति भी अनायास सन्‍्तान तक पहुंचती 
है अतणव वह रीति ओर नीति जो मनुष्य समाज की विपत्ति 
को बढ़ाने और सम्पत्ति को घटाने वाली हो उसका त्याग 
करना ही शुभ संवाद है । 

द्वितीय दृश्ठन्त-एक वारासिंगा किसी सरोवर के किनारे 
जलपान कर रहा था उसने अपनी आकृति का आभास 
उस जल में जो देखा तो एसन्नता से उछल कूद कर पुनः 
उस को देखने के निमित्त जलाशय के किनारे खड़ा होकर 
मन में विचार करने लगा कि मैं इतना सुन्दर हूं कि जिस 
के सौन्दय्य से जंगल भी शोभायमान हो रहा है, मेरी मनो- 
हर आकृति को देख कर कोन है जो आह्वाद में न आता 
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ही | इस सब का कारण यह ही प्रतीत होता है कि सर्व 
संसार के निर्माता परमात्मा ने तो मुझे अपने हाथ से बनाया 
है | क्रमप्रापत सींगों का झाड़ कितना शोभागयान मेरे शिर 
पर लगाया है। अपनी आकृति को सरोवरमें वार २ देख कर 
प्रसन्न होता है। एकाएकी जब इसकी हलकी और पतली 
टांगों की ओर ध्यान गया तो शोक में विधाता पर भी 
कोप करने लगा । विचार करता हुआ नेत्रोंमें आंसु भरता 
है, मन में कहता है कि मनुष्य हो या ईश्वर भूल ने किसी 
का भी पीछा नहीं छोड़ा है इसका अधिकार प्रत्येक कार्य 
के किसी न किसी अंश में वना ही रहता है| सोचता है 
कि यदि मेरे शरीर को इतना सुन्दर और पृष्ट बनाना 
था और शिर को इस प्रकार मनोरम शुगार से सजाना 
था तो भला टांगों को इतना दुर्बेल अयोग्य वना कर 
अपनी अज्ञानता का परिचय क्यों दिया ? इसी अवसर में 
एक चीता आ निकला वारहसींगा को देख कर उस पर 
आक्रमण करने लगा। जव तक मंदान था तब तक वारा- 
सींगे ने चीते को पास भी न आने दिया वह आगे ही 
बढ़ता गया | दूसरा पीछा करता ही गया । अन्त में एक 
झाड़ी से निकलते हुए वारहसींगा के सींग एक लता में 
उलझ गए, फिर कहां सुलझ सकता था। चीते ने आकर 
एक पंजा मारा बेसुध हो कर गिरता हुआ इन शब्दों में 
संसार को उपदेश सुना गया कि ओ बेसमझ ! जिस को 


६४४७ सन्मागंदर्शंन 
देख कर मन में दुःखी था उस ही ने तो बचाया और 
जिसे देख कर खुश हुआ था उस ने मौत के पते में 
फंसाया । सारांश यह है कि भारत प्रजा प्रचलित रसमो 
रिवाज को जिस से इस को हर समय हानि हो रही है 
समझाने पर भी उस के छोड़ने में कट मान रही है इनके 
रहते हुए इस का जीवन नहीं रहता और जो वेदों का 
सदुपदेश जो इस के लिये बड़ा ही लाभदायक है उसके 
ग्रहण करने में असमथ सिद्ध होरही है अतएव यह न 
दुरवस्था से निकलती है ओर न सुव्यवस्था में आती है । 
तृतीय दृशन्त-किसी देशमें एक उन्मत्त (पागल) पुरुष 
निरद्देश्य भ्रमण करता रहता था वहां एक नवयुवक उस 
पागल के पीछे ही घ्रूमता, उसके चलने से चलता, बेठने 
से बेठ जाता अर्थात्‌ अधिक समय उसके पीछे ही बिताता 
था उसकी इन चशशओ्रों को देखकर एक बुद्धिमात्‌ ने कहा 
कि ओ नवयुवक ! तुम जरा इधर आओ, वह उसके पास 
जाकर वोला-ऊहो आप क्या कहते हैं ? उस समझदार मे 
कहा कि तुम अपना इलाज कराओं, नवयुवक ने कहा कि 
में कोई बीमार नहीं हूं, उसने कहा कि अभी तुम को रोग 
की प्रतीति नहीं होती है, ससय आने पर इसका वल बढ़ 
जाएगा । उसने पूछा-क्या रोग है ? समझदार ने कहा कि 
तुमको कुछ पागलपन का असर है उसने कहा कि कैसे 
जानते हो ? दाना ने कहा कि तुम इस पागल के पीछे क्‍यों 
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भ्रमण करते हो ? नवयुवक ने उत्तर दिया कि मुझे इसकी 
चेशयें अच्छी जान पड़ती हैं उसने कहा वस इससे ही तो 
सिद्ध होरहा है कि तुम्हारे मस्तिष्क में कुछ पागलपन का 
प्रभाव है । यदि कुछ दिन तुम्हारी ऐसी ही दशा रही तो 
पूरे पागल होजाओगे । युवक ने उत्तरदिया कि कुछ भी हो 
मुझे तो इसकी बोलचाल और गति पसन्द आती है उस 
बुद्धिमान ने उसको हठीला जानकर एक उपाय बताया कि 
प्रिय ! यदि तुम कभी विपत्ति में फंसो तो यह बात स्मरण 
रखना कि पागल और बच्चों को पिछली वात याद रहती 
है कुछ समय वीत जाने के पश्चात्‌ वह नवयुवक और पागल 
नगर के बाहर चले गए, वहाँ पर एक बुलन्द मीनार वना 
हुआ था दोनों उसके ऊपर चढ़ गए ऊपर की वायु लगते 
ही पागल को दोरा होगया अब उसको यह वात सूझी कि 
मित्र ! तुम यहां से नीचे को कूदो ओर साथ ही कहा कि 
शीघ्रता करो नहों तो धक्का देता हूँ अब उस नवयुवक को 
पता लगा कि जीवन कठिन है और व्यर्थ ही जान गईं, 
परन्तु उस वुद्धिमान्‌ की बताई हुई वात याद आईं शीतघ्र 
ही उसका अनुष्ठान करने लगा । पागल की पीठ पर हाथ 
घर कर प्रेम से कहने लगा कि मैं तुम्हारे कहने से ऊपर 
से तो क्या नीचेपे भी ऊपर को आसकता हूं। यह सुनकर 
पागल कहने लगा कि अच्छा नीचे को चलो दोनों नीचे ही 
आगए । जान वची, परमात्माकों धन्यवाद दिया। समझ- 
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दार की वात ने सहायता दी। तांत्पर्य-भारत निवासी 
पागलपन के संस्कारों का साथ देते १ समयकी ऊ ची मीनार 
पर चर्ढ हुए हैं। यदि किसी विद्वान विवेकी पुरुष के हितो- 
पदेश को सुनकर अनुष्ठान करने में यत्र करें तो छुटकारा 
पा सकते हैं, अन्यथा नहीं । 

चतुर्थ दृशन्त-एक कृषक की वाटिका में रात्रि के 
समय एक जन्‍्तु आकर उसके फलों को खांजाता था। उस 
को पकड़ने के लिए उसने एक पिंजरे को इस प्रकार का 
बनाया कि उस में कुछ खाद्य पदार्थ धर कर कि यदि उस 
में चला जावे तो उसकी खिड़की स्वयमेव वन्द हो जावे, 
वाटिका में धर दिया | वह जानवर तो उस रत्रि को न 
आया किन्तु एक सांप उसमें जाकर फंस गया। यत्न करने 
पर भी न निकल सका। सूर्योदय से पूषे ही एक पुरुष का 
उस ओर से आगमन हुआ सांपने वड़ी ही दीनता से उस 
को कहा कि मित्र ! मुझे इस पिजरे से निकाल कर प्राण- 
दान दो । उस पुरुष ने देखा कि सांप पिजरे में फंसा 
हुआ अपने मुक्त होने के लिये प्रार्थना कररहा है। मनुष्य 
ने कहा कि तुम विषधर जन्तु हो, मैंने तुमको निकालाऔर 
तुमने मुझ ही काटा तो पुनः मैं उसका उपाय क्‍या करू ? 
सांप ने कहा कि कुछ तो विचार करो तुम तो मुझपर उपकार 
करोगे और में तुमको काटने को इच्छा करू, ऐसा भला 
कभी हो सकता है ? मनुष्य तो प्रतिज्ञा करके कभी भूल 
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भी परन्तु जाता है हम जानवरोंका ऐसा स्वभाव नहीं है। 
मनुष्य के मनमें दया आई | उसने पिजरेकी खिड़को खोल 
दी। सांप निकल कर यह कहने लगा कि मित्र! वह देखो 
वाटिका का स्वामी कन्धे पर लाठी उठाये आरहा है और 
में क्ुधा के कारण शीघ्रता से चल नहीं सकता हूं। उसने 
मुझ्न देखकर मार ही डालना है | तुम्हारा किया उपकार 
अपकार के रूप में बदल जावेगा, ऐसा न होना चाहिए | 
उसने कहा-अब क्या हो सकता है ? सांप वोला कि मुझ 
अपनी आस्तीनमें छिपाकर कुछ टूर आगे छोड़दो तुम्हारा 
द्विगुणित पुरय होगा । मनुष्य ने उप्त को आस्तीन में ले 
लिया, कुछ दूर चल कर उसने सांप से कहा कि अ्रव तुम 
इस जड़ल में चले जाओ एकान्त है । यह सुनते ही 
सांप ने उसके वाह में चक्र लगाया और कहने लगा 
कि में तुम को काटू गा । 


उसकी यह बात सुन कर मनुष्य दुःखी हो कर कहने 
लगा कि तुम ने प्रतिज्ञा की थी कि मैं नहीं कट गा अब 
तुम काटना चाहते हो। उपकार के वदले यह अपकार करते 
हो? सांप ने कहा कि मनुष्य से सर्व प्राणी दुःखी हैं जितना 
यह उपकार करता है उससे कहीं द्विगुणा अपकार करता है 
जब यह हमारा शत्रु है तो हमको समय मिलने पर इस से 
शत्रुता करनी ही ठीक है। दूसरा एक प्रलोभन मेरे सामने 
है जो मुझे काटने के लिये तय्यार करता है वह यह है कि 
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जब हम किसी प्राणी को काटते हैं तो कुछ विष के विन्दु 
तो उसके शरीर में जाते हैं और उसका कुछ अंश हमारे 
उदर में जाता है जिसके नशेसे वड़ी ही प्रसन्नता होती है, 
जेसे शराबी को भद्रा पान करने से तुम बहुत दिलों के 
पश्चात्‌ मिले हो, अब मैं तुम को नहीं छोड़ सकता हूं । 
इस बात चीत के पश्चात्‌ मनुष्य ने कहा कि मित्र ! 
किसी से न्याय तो करालो कि यह तुम्हारा कार्य ठीक है 
कि नहीं ? सांप ने इस को मान लिया। सामने एक ऊंट 
आ निकला | सांपने सर्वेवृत्तान्त सुना कर प्रश्न किया कि 
अब मुझे इस को काटना चाहिए या नहीं ? ऊट ने कहा 
कि इस को काटना ही चाहिए। कारण यह कि मनुष्य सब 
जानवरंसे काम लेता और पुनः उन को सताता है । यदि 
जानवर न हों तो इसका जीवन नहीं रहता और यदि मनुष्य 
न रहे तो सव का जीवन निर्वाह भली प्रकार से होता है। 
ऊट कुछ अपनी दुःखमयी कहानी सुनाने लगा कि जब 
मायी हाथी, अथादि के पश्चात्‌ मुझे वना रहा था तो मैंने 
सोचा कि इन सबकी पीठे साफ हैं इन पर तो लोग सवारी 
किया करेंगे में इस कष्ट से बचने के लिय अपनी बेढंगी 
पीठ को ही लेकर भाग चला निर्माताने कहा भी कि पीठ 
ठीक हो लेनेदे परन्तु मैंने कहा कि मेरी पी ऐसीही अच्छी 
है परन्तु इसने (मनुष्यने) क्या उपद्रव किया कि एक लकड़ी 
का यन्त्र बना मेरी पीठ परधर देता है ओर उसपर एक 
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दो के स्थानमें ८-१० को बेठाता है और पांच २ मनकी 
गोन भी इधर उधर लटका देता है। एक नकेल नाक में 
डाल कर कभी नीचे से ऊपर को ले जाता और कभी ऊपर 
से नीचे को ले जाता है। मैं इसको विधाता का शाप कहूं 
या इसकी बुद्धिमता अथवा अपनी मूर्खता कहूं, इसका तो 
विना सोचे ही काटना ठौक है न्याय सांपके अनुकूल हुआ 
मनुष्य व्याकुल था कि अब क्या किया जावे ? साहस से 
सांप को कहने लगा कि एक वार तुमने पूछा है अब एक 
वार मुझको पूछ लेने दे, जो परिणाम निकलेगा ठीक है | 
सांप ने स्वीकार कर लिया सामने एक पुरुष आया दोनों 
ने अपना २ वृत्तान्त सुना कर न्याय मांगा। मनुष्य ने 
कहा कि मैं जब तक मौका न देखलू तब तक ठीक नहीं 
कह सकता वह सब निर्दिए स्थान पर पहुंचे मनुष्य ने सांप. 
से पूछा क्या तुम पिजरे में थे या वाहर ? उसने कहा 
कि मैं पिजरे के भीतर था उसने कहा कि मुझे वता दो 
कि तुम इस में किस प्रकार बेठे थे ? सांप आस्तीन से 
निकल कर पिजरे में चला गया। पुनः मनुष्य ने पूछा 
कि पिंजरे की खिड़की वन्द थी या खुली ? उसने उत्तर 
दिया कि बन्द थी उस ने कहा कि खिढ़की को बन्द कर 
दो । सांप विवश होकर पूछने लगा यह केसा न्याय किया? 
उस ने उत्तर दिया कि जो उपकार करने वालों के साथ 
अपकार करते हैं जो नेकी करने वालों के साथ वदी से 
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पेश आते हैं, वह परमात्मा के न्‍्यायसे पुन २ वन्धन 
में आते हैं | सारांश-जो मनुष्य ससान अनिष्ट रीति और 
नीति का, मारे आस्तीन के समान, साथ देती आती हो 
जब तक उसको किस; बुद्धमान्‌ मनुष्य का उपदेश न मिले 
और अपना हित जानकर उसको ग्रहण न करे, तव तक 
दुःख से मुक्त होना अत्यन्त ही कठिन है और जो उपकार 
करने वालों के साथ अपकार करना चाहते हैं वह समय 
की गति से अष्टमति होकर सर्पवृत्‌ स्वयं ही कष्ट पोते हैं । 
पंचम दृष्टान्त-एक वृद्ध पुरुष किसी मांग के समीपस्थ 
पाश्वेभाग में आम्र वृक्ष की एक पंक्ति लगा रहा था और 
कुछ दूर से जल लाकर उसका सिंचन कर रहा था| एक 
नवयुवक जो उस मार्ग में जा रहा था। उप्तके इस परिश्रम 
को देखकर कहने लगा कि तुम वेसमझ् हो क्या तुमने कभी 
यह भी सोचा है कि तुम इसके फलों को खा सकोगे ! 
तुम वृद्ध, मृत्युके समीप हो और इन को दश वर्ष से पूर्व 
फल नहीं आ सकते । व्यर्थ कष्ट उठाते हो कितनी दूरी 
से जल लाते हो तुमने इसमें क्या लाभ सोचा है? सत्य ही 
है कि वृद्ध पुरुपोंकी मतिमें कुछ भूल काम करने लग जाती 
है | वृद्ध पुरुषको उस नवयुवककी बात सुनकर कुछ हँसी 
आई और उसकी और सामने मुंह करके, बोला ओ नवयुवक ! 
यह सब तेरी वार्ता अनुभव से खाली है, क्योंकि मैं इनको 
लगा कर इनकी सेवा इस लिये नहीं कर रहा हूं कि इनके 
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फलों को मैं ही खाऊ । अन्य के लगाए हुए वृक्षों के 
फलों को तो मैंने खाया और आराम पाया तो क्या अब 
मेरा कत्तेव्य नहीं है कि मैं इनको लगा जाऊ अन्य इन 
फलों को खाबे, ओर सुख पावे' | यह यथाथ बात सुन कर 
नवयुवक को लज्जा आईं और अश्रुपूर्ण नेत्र करके कहने 
लगा कि सत्य है मैं भूलपर था । वह अनुभवी श्रमी वृद्ध 
पुरुष कहने लगा कि मित्र ! मनुष्य का कोई भी काये 
परस्पर की सहायता के बिना नहीं चलता । परमात्मा ने 
इसकी रचना ऐसी ही की है। मनुष्यजीवन के तीन भाग 
हैं। एक भागमें तो यह केवल दूसरों से सहायता पाता है 
वह वाल्यपन है दूसरा भाग, जिसमें अपनी सहायता देकर 
दूसरों का हितकरता है। यह युवाध्स्था है, और तृतीय 
भाग में दूसरों की सहायता अधिक मात्रा में और अपना 
प्रयोजन अत्यल्प होजाता है। अब में इस तीसरी अवस्थामं हूं, 
इस दृष्टि से यह काम कर रहा हूं । अनिष्ट-चिन्ता और 
स्वार्थ तो किसी अंश में भी उचित नहीं है। सारांश-इस 
से प्रत्येक मनुष्य का कत्तेव्य है कि वह अपने जीवन से 
संसार को यथाशक्ति कुछ लाभ पहुंचावे और जीवन समाप्ति 
वे; साथ कोई भी अच्छी वात सुख की मात्रा में छोड़ 
जावे इस ईथर की आज्ञा को पालन करता हुआ कोई भी 
देश दुःखी नहीं होसकता । भारतवासी अधिक अंश में 
ईश्वराज्ञा का भंग करते और परस्पर प्रेम न होने से डरते हैं। 
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पष्ठ दशन्त-सुना जाता है कि किसी राजधानी में एक 
साधु ने एकान्त में डरा लगाया | महात्मा जी आकृति 
से सुन्दर, वार्तालाप में चतुर,त्यागवृत्ति और विद्वान थे । 
इसके अतिरिक्त प्रत्यक्षमं उन में कोई व्यसन न था । ऐसी 
अवस्था का सुनकर लोग इधर उधर से आने जाने लगे 
और अपने २ प्रश्नों का यथाथ उत्तर पाने लगे और ख्याती 
बढ़ने लगी । कोई भोजन वस्तु ले जाता और कोई प्रसाद 
लेकर घरको आता, कोई पुष्प फलादि लेकर विनय करता 
और महात्मा जी के चरणों पर कुछ धन धरता परन्तु 
उनका स्वभाव था कि खाद्य वस्तु में से किचित लेकर 
सब को वांट देते और द्रव्यकों किसी लकड़ी से हटा देते 
यह सब वृत्तान्त तत्रस्थ राजाने सुना ओर उसे महात्मा के 
दर्शन की लालसा हुई | कुछ दिनों के पश्चात्‌ राजा ने 
कई प्रकार का पकान वा भृत्य वर्ग को वहां ले जाने के 
लिये आज्ञा दी ओर स्वयं मन्त्री दीवान अन्य कई सभ्य 
पुरुषों के साथ रानी को साथ लेकर महात्मा जी के द्शन 
को गया। राजा साहब को आते देखकर महात्मा के बिना 
सब लोग उठ खड़े हुए झौर एनः यथानुरूप वेठ गये । 
ग्रसाद सवको कटने लगा श्रीर कुछ प्रश्नोत्तर से राजा प्रसन्न 
हुआ । उसने यह सुना हुआ था कि वह एकतो कुछ द्रव्य 
ग्रहण नहीं करते और राजा होकर साधारण पुरुषों के 
सटश १०-२० म॒द्रा भेट करना ठीक नहीं । यह विचार 
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कर एक रजत थाल में १००० सावर्ण राजा ने और द्वितीय 
थाल में "०० अशरफी धर कर रानी ने भेंट की। जनता 
इस निदशन से प्रसन्न होरही थी | ५-१० मिटके पश्चात्‌ 
महात्मा जी ने थालों को उठा कर अशरफियों को अपनी 
झोली में डाल लिया | इस कौतुक से सव आश्चर्यमय हो 
गए | राजा ने इस दृश्य से कि क्‍या सुना था और क्‍या 
होगया, मनमें विचार कर कहा कि महात्मा जी ! हमने 
तो यह सुनाथा कि आप द्रव्य ग्रहरा नहीं करते । महात्मा 
जी ने हंस कर उत्तर दिया कि राजन ! मुझे आज तक 
डेढ़ हजार अशरफी किसने दी थी जो मैंने नहों ली ? लोग 
अल्प देते थे इस लिये नहीं लेता था मुझे इतने की इच्छा 
थी आज आपने दी तो मैंने लली। यह सुनकर राजा साहिब 
उठ खड़े हुए सत्र सभा विसर्जन हो गई । कोई कहता था 
कि क्‍या से क्या होगया १ दूसरा कहता था किपयी खांइये 
शक्कर से और दुनिया ठगिये मकर से | तीसरा वोला के 
भाई लोभ किसी से नहीं जीता जाता । किसी ने कहा 
उस का द्रव्य के लिये ही सव ढोंग था, अर्थात्‌ जितने मुख 
उतनी ही बाते, यह वात चरितार्थ हो गई सारांश-मेरे 
मित्र ! अब यदि कोई सच्चा त्यागी भी आजावे तो उसका 
भी विश्वास नहीं सत्य है जो इष्ट के परदे में अनिष्ट होता 
है वह वड़ा ही हानिकारक होता है। भारत वर्ष में यह 
खेल बड़ी धकापेल से हो रहा है समझदार सोसाइटी आर्य- 
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समाज भी इस खेल का खिलाड़ी होने लगा है जो 
अनुचित ही है । 

सप्तम दृष्टान्त-किसी वहुरूपिये ने एक राजा के पास 
आकर कुछ घन की याचना की । राजा ने उसको वातों 
से प्रसन्न होकर कुछ धन दिया और यह भी कहा कि यदि 
तुम मुझ भुला दोगे और मैं तुम को न पहचान सकूं तो 
तुम को पृष्कल धन पारितोषिक रूप में दू गा यह वात सुन 
कर बहुरूपधारी चला गयाओऔर अनेक उपाय किए परन्तु 
राजा को किसी प्रकार उसका पता मिल ही जाता था। 
याचक हार गया ओर विचारने लगा कि किसी प्रकार भी 
पुरुषाथ सफक होता दृष्टि में नहीं आता । इस लिए उस 
ने कुछ काल विराम किया और मन में सोचता भी रहा। 
अन्त में उसने एक साधु का वेश धारण किया और राज- 
धानी के निकटवर्ती ग्राम में आश्रय लिया उसके बाहर 
किसी वृक्ष के तले आसन जमा दिया। दुग्धाहार करना, 
खड़े रहना और स्वयं किसी को न कुछ कहना और न 
किंसी के पूछने पर कुछ उत्तर ही देना और आगे श्रप्नि 
जलाना । तीन मास के लगभग व्यतीत हो गए महात्मा 
जी की ख्याति बढ़ने लगी और लोग उसकी महिमा 
का यश गाने लगे | साधु पूरा है त्यागी है परमेश्वर से 
मिला हुआ है ऐसा सुनकर लोग इधर-उधर से आने लगे। 
ऐसी फीति को सुनकर रानी ने राजा साहब को प्रेरणा 
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की कि आपकी राजधानी क॑ समीप इस प्रकार महात्मा 
तपस्वी वीतराग विराजमान हो, समस्त जन उनके दर्शन 
करें ओर हम वर्चित रहें, यह कितनी भूल है ? साधुओरों 
का दशन बड़ा ही ५रणय कर्म है, इससे टूर रहनेवाले को 
शात्र भाग्यहीन वतातां है । रानी की प्रेरणा से प्रेरित 
होकर राजा ने एक दिन जाने के लिये निश्चित कर लिया 
यह विज्ञप्ति अतिशीघ्र इधर से उधर घूम गईं । राजा कई 
एक मन्त्री दवान आदि सभ्य पुरुषों के साथ महात्मा के 
दर्शन को पदल चला, इस दृश्य को देखने के लिये 
वहुत लोग इधर उधर से जमा होगये | इन सब को संकेत 
से निहार कर साधु अपनी निराली अदा से खड़ा रहा । 
न नेत्र उठा कर देखा और न कुछ मुख से कहा । इस 
लापरवाही को देखकर राजा-रानी दोनों की श्रद्धा वड़ी ही 
वलवती होगई मनोवृत्ति में राज की विभूति जागती हुईं सो 
गईं | संसार के सुखों से चित्त उपराम है, मनुष्य के जीवन 
का यही परम काम है | यह रथान किसी भाग्यवान को 
मिलता है यह अनोखा पुष्प किसी विशुद्ध अन्तःकरणरूपी 
सरोदर में ही खिलता है। संसारी-जन इस भाग के भागी 
कहां ? साधु इन सब वातों को सुनते हुए तटस्थ हैं। लोग 
मूकसम हैं कोई अश्रु से अपने मुख को धो रहे हैं और कई 
एक अपने अन्तःकरणा क्षेत्र में वेराग्य का वीजबो रहे हैं। 
इस अवसर पर राजा की आज्ञा लेकर रानी ने अपने गले 
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मय 


का हार जिसका मूल्य लगभग दश सहख होगा, उठकर 
बड़े ही विनयभाव से महात्मा जी के हाथों में डाल दिया 
उसने वेपरवाही के साथ अग्नि की आहुति कर दिया लोग 
चकित हैं इस त्यागभाव से प्रेरित होकर रानी और जारा 
साधु जी के चरणों की ओर झुके। स्पशे करना चाहते ही 
थे कि साधु उस स्थान को छोड़कर उच्चस्वर से कहने लगा 
कि राजन! इनाम दो मैं वही वहुरूपिया हूं, आपको भुला 
दिया, पारितोषिक का अधिकारी हूं। यह देख कर जनता 
में खलवली मचगई जितने मुख उतनी ही बाते होने लगीं। 
परन्तु सर्वे कमेचारियों के साथ राजा ने मन्द २ हंसते और 
अपने किये हुए पर पछताते हुए सब के सामने उस से 
पूछा कि तुम बताओ हम तुम को इनाम १०० या २०० 
सो दंगे तुमने यह क्या वेसमझी की कि दश सहख का हार 
अग्नि में जला दिया, इस समय नहीं तो रात्रि को लेजाते 
उसने राजा को कितना सुन्दर उत्तर दिया कि राजन ! 
यह इनाम तो मेरा हक है, हार भस्म होगया तो होजाय । 
माना कि में असल त्यागी नहीं था पर उसकी नकल तो 
था । नकल के पास करने से हो सकता है कि कभी असल 
की प्राप्ति होजावे । राजा ने इस वुद्धिमत्ता का उत्तर सुन 
कर उसको वहुतसा धन दिया लोग उसके शुद्ध भाव को 
प्रशंसा करने लगे | सार्रश-मनुष्य को उचित है कि नकल 
वही करे जो असल के साथ मिलतो जुलती हो | यदि हम 
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असली आर्य नहीं हैं तो उनकी ठीक नकल करना तो सीखलें। 
अष्टम दृश्न्त-एक पुरुष मार्ग में जाता हुआ थक गया 

मन में विचारने लगा कि चलना तो कठिन हो रहा है 
यदि कोई अश्ादि किराये पर मिल मिल जावे तो उस 
पर बेठ कर अपने स्थान को चलें यल्न करने पर भी कोई 
प्रवन्ध न हो सका थोड़ी दूर चलकर क्या देखा कि एक ऊंट 
अपनी कतार से बविछुड़ा हुआ जंगल के जल वायु आहार 
से पुष्ठ अपनी मस्तीमें वनमें बेठा हुआहै। पथिक ने विचारा 
कि यदि इसकौ पीठपर बेठजायेतों अ्च्छाहों | यह धीरे २ 
जा कर उस की पीठ पर जा वेठा। ऊंट का उठना 
बेठना बड़ा विचित्र होता है | यदि मनुष्य संभल कर न 
बेठे तो गिरनेका भयही होता है। ऊंट एका एकी उठकर 
इधर उधर को भागने लगा कभी ऊपर को जाता और 
कभी नीचे को आता है ओर कभी वृश्षों में ले जाता है 
गिरने के भय से सहम कर बेठा तो रहा परन्तु विवश है 
करे तो क्या करे। उस ओर से एक मुसाफिर आंरहा था 
उस ने पूछा कि नो जवान ! तुम वर्ढ़् भय भीत हो कर 
बेठे हो तुमको कहां जाना है? वह उत्तर देता है कि मित्र! 
मुझे तो अमुक ग्राम को जाना था| वहां ही मेरा निवास 
था । अ्रव वेवश हूं जहां ऊट लेजावे वहां ही जाना है। 
सारांश-जो शुतुर बेमुहारपर सवारहोजाते हैं उनको प्राप्ृव्य 
स्थान नहीं मिलता है। ठीक इस ही प्रकार जो मनुष्य 
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समाज इन्द्रियो के विषय में मर्यादा को छोड़ कर आसक्त 
हो जाता है फिर उसकी मंजिल दूर ही होती जाती है । 
सत्य है विषय दिप के समान ही हैं यदि उन का अनुष्ठान 
विधि से नहीं किया जावे । | 

नवम टृष्टान्त-किसी नगरमें एक राजाने एक वांगीचा 
बड़ा ही सुन्दर बनवाया था। उसमें विचित्र चित्रकारी से 
स्थान का निर्माण किया गया था उस में अद्भुत पुष्प 
वाटिका का स्थान २ पर निदशेन था फल दार वृक्ष बड़ी 
ही सुरीति से लगाये गए थे | समय २ के फल सुन्दर, 
सरस, दशेनीय वहां मिलते थे यत्रकृत्र चित जलाशय अपनी 
निराली शोभा दिखा रहे थे। उसमें जाने आने के मार्गे 
बढ़ ही मनोरम वने हुए थे जनता के विनोदार्थ उस की 
रचना का विधान था हर समय सव को सुनियम से जाने 
आने की आज्ञा थी प्रत्येक फाटक पर सज-धज के एक 
कमे चारी खड़ा रहता जो दशनार्थ भ्रमण करने वालों को 
एक सन्देश देता था और वह सुन्दर अक्षरों में फाटक के 
दोनों पाश्वे भागमें लिखा हुआ था कि जाने वाले प्रसन्नता 
से जा सकते हैं। एक घन्टे के पश्चात्‌ देख कर आसकते 
हैं परन्तु किसी को कोई पुष्प या फल तोड़ने की आज्ञा 
नहीं है । अनेक पुरुष एक दरवाजे से जाते और दूसरे से 
निकलते थे जिधर से जाते थे उनको यह सन्देश दिखा और 
बतादिया जाता था और जिधर से आते थे वहां आने वालों 
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की पड़ताल कीजाती थी। एक समय दो नवयुवक दशनेच्छ 
वहाँ गए उन को दरवाजे पर वही आदेश समझा दिया कि 
किसी फल पुष्पको तोड़ने की आज्ञा नहीं है | वह सेर करने 
के लिए आगे व्ढ उन में से एक ने विचारा कि यह पृष्प 
ओर यह फल वड़ा ही मनोहर है। यदि इन को तोड़ कर 
छिपा लें तो कौन देखता है यह भेद उसने अपने साथी को 
भी नहीं बताया उन दोनोंकों तोड़कर पाकट में डाल लिया 
आते समय जब फाटक से निकलने लगे तब दरवान ने कहा 
कि कोई पुष्प या फल तो नहीं तोड़ा है ? दोनों ने इन्कार 
किया उस ने कहा कि तलाशी दो | जिसने नहीं तोड़ा था 
वह प्रसन्‍नता से आगे बढ़ा और दिखा दियावह निर्भय था 
और जिस ने तोड़ थे उस को भय ने सता दिया मन में 
सोचता है कि मेंने बुरा काम किया कहां जाऊ यदि भूमि 
बिरिल दे तो अपने को छिपाऊ । दरबान दूसरे की जांच 
करता है यह जीता हुआ भय से मर रहा है अन्त में क्षमा 
मांगी । ओ धूते ! अधम इन शब्दों के साथ छोड़ दिया। 

सारांश-जो अपने कत्तेब्य को पूरा नहीं करता प्रत्युत 
विपरीत चलता है उस की ऐसी ही दशा होती है। कत्तेव्य 
छोटा हो या वड़ा उसके पालन करने में उत्थान और उस 
को त्याग देने या उलटा करने में पतन और अपमान ही 
होता। है जेसा करो वेसा भरो | इस मार्ग में कोई किसी 
का साथ नहीं देता है । यह न्याय है वह ही खाता है जो 
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साथ लाता है। भारत वर्ष किचित्‌ अपनी दशा पर विचार 
करे पुनः देखे कि यह इस नियम से कितनी दूर है स्वयं 
जान लेगा कि इस को किसीने नहों सताया है यह केवल 
इस का ही कसूर है । 

' दशम दृशन्त-किसी नगर में एक धनी पुरुष नेत्र- 
विहीन रहता था उस के पास एक पाचक था। कृपणता 
के कारण वह अपने नोऋरकों कभी पारितोषिक नहीं देता 
था । उस भृत्य के मन में लोभ हुआ कि यदि यह किसी 
प्रकार मर जावे तो बहुतसा धन मेरे हाथ आजावेगा और 
जीवन सानन्द वीतेगा | इस अनिष्ट कम से मन में भय 
भी था उधर लोभभी अपना बन बढ़ा रहाथा । एक दिन 
उस घर में एक छोटा सा सांप निकला, पाचक ने उसको 
उठाकर पकदी हुई दाल में डालदिया और रोटी वनाकर भय 
के कारण स्वामी सेश्राज्ञा लेकर अल्प समय के लिये कहीं 
चला गया। भृत्य ने सोचा कि वह स्वयं ही खा कर मर 
जावेगा । पश्चात्‌ जाकर धन को ले लूगा। एक घन्‍्टा 
वीत जाने पर घनी ने सोचा कि उस को तो विलम्ब हो 
रहा है उस ने संकेत से स्वयं ही उठ कर भोजन खाने का 
विचार किया कि चूल्हे पर से जेसे ही दाल के पात्र को 
उठा कर ढृकन हटाया तो उष्शवाष्प (जो सर्प के विषय 
से मिली हुई थी ) के लगते ही नेत्र खुल गये । वह 
प्रसन्न हुआ अन्धे को दो आंखें मिल गई, प्रभु का धन्य 
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वाद किया | जब उस ने दाल को चमचेसे उठा कर देखा 
तो उप्तमें एक रस्सी के समान डाला हुआ सपप प्रतीत हुआ, 
सब भेद खुल गया कि उस ने मेरे मरण का उपाय किया 
था इसी भय से वह कहीं चला गया है। रोटी नमक से 
खाकर आराम से खाट पर लेट गया | कुछ समयके पश्चात्‌ 
वह नोकर भी बाहर से आया । विपरीत फल को देखकर 
चालाकी से बात करने लगा। मेरे स्वामिन! आप मुझे कुछ 
पारितोषिक दें । मैं ने एक साधु से पूछ कर केसा उपाय 
किया है। उस ने उत्तर दिया कि घूते!धन के लालच से 
तुमने मरे मरने का यत्र किया था। में मरा नहीं, भेरे नेत्र 
खुलगये, यह प्रभुकी कृपा है। यदि तू शुद्धभाव से कोई उप- 
चार करता तब तू इनाम का अधिकारी था तेरी वदनियत 
से मुझे लाभ हुआ है ।अतएव में तुझे क्षमा करता हूं अन्यथा 
तू दणड पाने के योग्य था | इस का सारांश यह है कि 
अशुद्ध भाव से यदि कोई कार्य नेक भी हो जावे तो उस 
के लिए लाभकारी नहीं होता है। मनु का यह कथन ठीक 
ही है कि वेद, त्याग, यज्ञ, नियम,तप यह समस्त उत्तमकर्म 
जिस मनुष्यका भाव दुष्ट है उसको सिद्धिप्रद नहीं होते हैं। 
हृशन्त एकादश-एक उदार धनी, साधुओं का सत्संगी 
किसी ग्राम में रहता था । उसका एक मित्र जो धनवान 
तो था परन्तु साधुसंग से उसको कुछ भी प्रेम नहीं था। वहां 
आया हुआ था ।दोनों सायंकाल के समय धोड़े गाड़ी में 
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बेठकर सेर को गये। कुछ दूर क्या देखा कि एक साधु 
लापरवाह, मिट्टी को इधर उधर से इकट्ठा करके श्रपनी 
अदा से कुछ बना रहा है । उस गृहस्थ ने गाड़ी को खड़ा 
करदिया और साधुको सम्बोधन करके बोला कि महात्मन्‌ ! 
आप क्‍या कर रहे हैं? उसने कहा कि मकान वना रहा हूं। 
ओर इसमें सब सुख के सामान बना दू गा। धनी ने पूछा 
कि क्‍या अपने लिए ही वना रहे हो, या बेच दोगे ? उस 
ने कहा कि यदि कोई ठीक भोल देगा तो बेच दूगा। 
उसने कहा कि मुझे देदो, क्‍्यां मोल है ? सोधु ने उत्तर 
दिया कि सो रुपये, सेठ ने उसी समय अपने पास से दे 
दिये। साधु अपनी अदा से हट गया और वह दोनों आगे 
बढ़ । दूसरे ने कहा कि तुम ठीक पागल हो केसे पुरुष 
से वात करने लगे और सो रुपये भी व्यथ खो दिये, यह 
क्या वुद्धिमत्ता की । उसने कहा मेरा तो साधुओ्रों से प्रेम 
है, इतना ही नहीं यदि वह एक हजार रुपया मांगता तो 
भी में दे देता । कई प्रकार विनोदालाप करते हुए घरको 
आगए, भोजनाहार करने के पश्चात्‌ अल्पकाल शयन किया 
रात्रि को उस पुरुष ने जो साधुओं से प्रेम नहीं रखता था, 
स्वप्न में क्या देखा कि एक बड़े जंगल में, नगर से कुछ 
दूर एक मनोहर बाग लगा हुआ है जो अपनी शोभा से 
अति सुन्दर है और उसके इरद-गिरद चार दीवारी बहुत 
ही रम्य है। समीप जाने से उसकी बनावट और सजावट 
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ने मन को व्यामोह में डाल दिया कि इसके भीतर जाकर 
दर्शन करना चाहिए।जब यह आगे को बढ़ा तो दरवान, 
जो बड़ी चुस्ती के साथ वहां खड़ा था बोला-किधर आरहे 
हो, किसी से आज्ञा लिए हो? यह अपनी अमीौरी के घमंड 
में थालज्जित हुआ। उसने पूछा कि किसका बागीचा है ? 
उसने उस सेठ का ही बड़े आदर से नाम लिया, जिसने 
साधु से खरीदा था, और कहा कि कल ही मोल लिया है 
जब तक सेठ न आजायगा तव तक किसी का प्रवेश नहीं 
हो सकता है । इतने में आंख खुल गई, पछता कर कहता 
है कि यह वही बाग है जो साधु से उसने मोल लिया था, 
उसके कमेंका यह फल है, उदासीन है, मनही मन सोचता 
है कि यद आज भी वह साधु अपनी उसी अदा से मिले 
तो कुछ मैं भी मोल लू। भोजन भी नहीं किया, मन उस्री 
ओर लगा हुआ है सायंकाल के समय जब चलने लगे तो 
उसने कहा कि आज भी उसी तरफ चले । उस महात्मा 
को देखेंगे क्या कर रहा है। दूसरे ने कहा कि मित्र ! कल 
तो ग्लानि थी आज केसे साधु से मित्रता होगई, क्या भेद 
है ? उसी स्थान पर पहुंच कर वड़ा प्रसन्‍न हुआ साधु 
अपनी प्रकृति से उसी काम को कररहा है जो कल करता 
था, पूछा महात्मन्‌ ! क्या करते हो ? कहा मकान बनाता 
हूँ, इसकी सब आराम के सामानों से सजाता हूँ । उसने 
कहा कि इसमें आप रहेंगे कि वेचेंगे ? साधु ने कहा कि 
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रहने की तो इच्छा है, यदि कोई लेगा तो मोल भी देदू गा। 
उसने कहा कि मुझे देदो, क्या दाम होगा! साधु ने कहा 
कि एक लाख रुपये | यह सुनकर होश उड़ गए। कहने 
लगा कि महाराज कल आप ने इनको सौ रुपये को दिया 
है, आज उससे दूना लेलो। साधु ने कहा कि अरे लालची ! 
उसने तो अपनी नेक नीयत से विना देखे भाले लिया और 
मोल दिया।तू तो रात्रि को देख कर आया है बड़ी ब॒द्धि 
मत्ता से सौदा ले रहा है, दाम पूरा दो और लो। सारांश- 
इसका ही नाम है कि नीयत साफ और कीसापुर । 
द्वादश दृष्टन्त-किसी पुरुष ने विनोदार्थ एक तोता 
पाला हुआ था । बड़ा सुन्दर और अच्छा बोलता था। 
एक साधु धनी के गृह पर भिक्षा मांगने कभी २ जाता 
था । एकदिन तोते ने कहा कि भगवन्‌ ! मैंने सुना है कि 
ईथर नाम स्मरण से जन्म-मरण का वन्धन कट जाता है 
क्या यह सत्य है ? साधु ने कहा कि यह सत्य ही है । 
तोते ने कहा कि क्‍या कारण है कि में प्रतिदिन प्रभु का 
नाम लेता हूं। मेरा तो यह लोहे का पिंजरा भी नहीं कटता 
है | कोई उपाय हो तो कृपया वता दो उसने कहा अ्रच्छा 
बता दूगा। यदि उसका सेवन किया तो आजाद होजाओगे 
दो चार दिन के पश्चात्‌ जब साधु भिक्षा के लिये गया तो 
तोते ने वही प्रश्न किया । सुनते ही साधु गिर पड़ा। आटा 
इधर-उधर गिर गया और वह गृछित होगया । लोगों ने 
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आकर सम्भाला, मुख में जल डाला पंखे से वायु कौ-तव 
होश में आगया । भिक्षा लेकर चला गया । तोता वड़ा ही 
दुःखी हुआ, सोचता है कि मैंने क्‍यों पूछा । महात्मा के 
चोट लगी आटा गिर गया इस पापका भागी मैं ही हुआ। 
कुछ दिन पश्चात्‌ जब साधु पुनः गया तो तोते ने कहा कि 
भगवन्‌ ! अपराध क्षमा हो, आपको चोट भी लगी और 
मेरे प्रश्न का उत्तर भी न मिला। साधु वोला वस खामोश 
होजा । हमने जो कुछ वृताना था बता दिया इससे आगे 
कहने की किसी को शक्ति नहीं है। यदिं बुद्धि काम देती 
है तो समझ लो, नहीं तों सफलता नहीं तोते ने मन में 
सोचा कि सांधु ने क्या उपदेश किया। कोई माग्ग नहीं 
मिलता है अन्त में यही ध्यान में आया कि वह बेहोश 
होने का इशारा कर गया है, यही उपाय है यदि होसके। 
तोता अपने स्वभावकों ऐसा हो बनाने लगा। जब अभ्यास 
बढ़ गया तो एक दिन प्रातः चार वजे दम को खेंच कर 
शिर नीचे और दुम को ऊपर कर, पिंजरे में पड़ा हैं। 
तोता प्रातः वोलता था, लोग सुनकर प्रसन्न होते थे, किसी 
ने आवाज दी कि भाई तेरा तोता आज क्यों नहीं बोलता, 
क्या कारण है? उसने जब उठकर देखा तो तोते को पिजरे 
में मरा पाया । इद-गिद के ख्री और पुरुष जमा होगए । 
बहुत अच्छा बोलता था, प्रातःकाल सब को जगाता था, 
प्रशंसा करते हैं । पिजरे का ताला खोला, संकल खोली 
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और उठाकर दूर फ्रेक दिया । गिरते ही तं.ते की समाधि 
खुल गई । सावधान होकर, दीवार पर बेठकर मधुर वाणी 
से बोलने लगा, लोग हैरान हैं तोते का उपदेश-शअपनी 
मूखंताके कारण वन्धनक बीच आजाते हैं | हाथ पांव जब 
नहीं हिलाते तव आजादी पाते हैं । सारांश-इस प्रकृति 
के वन्‍्धन से ५रुप तब ही मुक्त हो सकता है जब प्रकृति- 
जन्य विषयों से सवेथा अपनी वृत्ति को हटा लेता है। 
त्रयोदश दृश्न्त-उपाय और अपाय के यथार्थ ब्लान 
से पुरुष विपत्ति से बच सकता है अन्यथा नहों। एक वृक्ष 
पर वक्र वगुला पक्षी निवास करते थे जब वह वच्चे उत्पन्न 
करते थे तव एक सर्प जो उस वृश्ष के तले रहता था वह 
वृक्ष पर चढ़ कर उन के बच्चां की खाजाता था इस बात 
से पक्षी बड़ हो दुःखीथे । वह निवास छोड़ना नहीं चाहते 
थे और उपाय कुछ सझता नहीं था अन्त में उन्होंने एक 
बैठक की और उस में सब पश्षियों को बुला कर अपनी 
विपत्ति को सुनाया | परामश तो कई एक ने दिये परन्तु 
कोई अनुकूल न हुआ अन्त में एक नौति पर सब सहमत 
हो गये | वह यह थी कि से के साथ इस प्रकार हम को 
विग्रह करना चाहिए कि सर्पका शत्रु नकुल (न्योला) है उस 
को किसी उपाय सेयहाँ लाना चाहिए और उसका उपाय 
यह है कि उसके स्थान को हू ढकर वहां मछलिये डालनी 
चाहिए । जब उस को मछली खाने की आदत हो जायगी 
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तब उस का इस व्याजसे वृक्ष के नीचे ले आवबेंगे पुनः वह 
सपे के साथ युद्ध करके उम्र को मार डालंगा, कुछ समय 
के पश्चात्‌ एसा ही हुआ । उस ने सर्प को मार डाला । 
बगुले अपनेको समय देवकर गाने और बजाने लगे परन्तु 
जब उन्हों ने फिर वच्च दिये तो उस नयोले ने वृक्ष पर 
चढ़ कर उन को खा लिया तव दुखी हुए, हतोत्साह हो 
स्थान को छोड़ गये | उपाय तो ठीक सोचा परन्तु अपाय 
पर ध्यान नहीं दिया | उपाय कार्य सिद्धि का हेतु और 
अपाय उस को कहते हैं कि पुनः इस उपाय में विपत्ति की 
सम्भावना तो नहीं है। निष्कर्ष-उपाय और अपाय के 
यथार्थ ज्ञान से ही मनुष्य विपत्ति से वचता है अन्यथा नहीं । 
भारत वासियों का इन दोनों में कोई अंग भंग रहता है । 

चतुर्दश दृशान्त-एक धोबी के पास एक गधा भार 
ढोने के लिये और एक कुत्ता रहता था।मालिक कंजूस था 
काम तो लेता था किन्तु खाने के लिये कम देता था । 
वेचारे दुःखी थे एक रात्रि को उसके घर में चोर ओगए। 
वह धोवी तो निद्रा में है ऐसी अवस्था में गधे ने कुत्ते से 
कहा कि मेरे मित्र ! मालिक की हानि हो रही है उस को 
जगाना चाहिए कुत्ते ने कहा कि खामोश रहो | यह बड़ा 
कंनूस है कभी भी पेट भर रोटी नहों देता है। गधे ने 
कहा जो कुछ भी हो विपत्ति में इसका साथ देना चाहिए। 
अन्यथा इस की हानि में हमको और भी अधिक कष्ट 
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होगा । कुत्तेने कहा मतबोलो में इसकी सहायता नहीं करू गा 
इस वातको सुनकर गधेने कहा कि मित्र ! यदि तुम नहीं जगाते 
तो मैं ही जगाता हूं । उसने कहा कि वेरी मर्जी । ग्दभ ने 
ध्वनि करना आरम्भ कर दिया अप्मय में शब्द सुन कर 
धोबी जागा ओर एक दो लट्ट जमा दिये कमबख्त सोने 
नहीं देता है । धोवी जा लेटा गधे की दुर्दशा देख कर 
कुत्ता कहने लगा कि मित्र ! क्या हाल है उसने कहा कि 
तुम सत्य कहते थे अच्छा नहों है कुत्ते ने कहा कि अब में 
तुमकी एक बात का परिचय देता हूं ध्यान से देख | वह 
भोंकने लगा धोबी पुनः उठ और इधर उधर देखने लगा 
चोर ने समझा कि अब मालिक सावधान हो गया है भाग 
गया और थोबी के माल की रक्षा होंगई | थोवी ने कुत्ते 
की आन कर प्यार किया और रोटी का टुकड़ खाने को 
दिया । प्रातः लोगों को कुत्ते की प्रशंसा सनाता है । गधे 
ने कुत्ते से पूछा कि मित्र! यह तो वता कि में भी तो अपने 
शब्द से मालिक को जगा कर यह ही कहता था कि उठो 
तुम्हारे गृह में चोर है, संभलो मेरे ऊपर तो दो लट्ट पड़े 
बड़ी चोट आई और तुम ते भी यह हो कहा था किन्तु 
उसने तुम से प्यार किया और खाने को दिया। कुत्ते ने 
कहा कि मित्र ! जिस का काम उस ही को सजता अन्य 
करे तो दण्डा वजता | सत्य है जो तू कहता था मैंने भी 
व्रह ही कहा था मैं इस काम में अधिकारी हूं और तू 
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अनधिकारी है। निष्कपें-जो काम अधिकारियों के हाथों 
में जावेगा वही ठीक होगा अन्यथा विगड़ जावेगा | धार्मिक 
कार्योकी संभालने + लिये बड़ पवित्र हाथोंकी आवश्यकता है| 

पञचदश दृष्टान्त-किसी नगर में एक मनुष्य श्रम जीवी था 
उसके पास एक गधा ओर घोड़ा था उन पर बोझ लादकर 
अपना जीवन निर्वाह करता था धोड़े और गधे में पारस्प- 
रिक प्रेम था एक दूसरे को सहारा देने के लिये विपत्ति के 
समय परस्पर कुछ भार को बांट लिया करते थे किसी 
कारण से घोड़े और गधमें अनवन होगई । उसदिन वह पुरुष 
जड़ल में लकड़ी लने के वास्ते गया था दोनों पर भार लदा 
हुआ था मार्ग भें गधे को अधिक भार के कारण कष्ट हो 
रहा था उमने घोड़ से कहा कि मित्र ! मेरा थोड़ा सा 
भार लेलो तो में सुख से स्थान पर पहुंच जाऊ । घोड़े ने 
इस वात को न सुना ओर न ध्यान ही दिया। गधा तंग 
होगया । उसने कहा हम दोनों एक स्वामी के पास रहते 
हैं। पहिले में कभी तुम्हारे काम आया और तुमने मेरी 
सहायता की आज कल्ल हम रोप में हैं उसको त्याग कर 
इस कठिन समय में मेरी सहायता करो । इस दोन वचन 
को सुनकर भी धोड़ा वेपरवाह रहा, अन्त में गधे ने कहा 
कि मित्र ! अब में गिरनेवाला हूं अपने जीवन से निराश 
हूं, घोड़े को इतने पर भी कुछ न सूुझा,अब गधा गिरकर 
मर गया | मालिक को कुछ खेद तो हुआ उसने गधे का 
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सारा बोझ घोड़े पर लाद दिया और उसकी खाल को भी 
उतार कर उसके ऊपर रखदिया अब घोड़ा बोझ से लाचार 
है, रोता है, पश्चात्ताप करता है,अपने भावों को इस प्रकार 
प्रकट करता है कि ओ वेसमझ तूने अपने साथी का थोड़ा 
सा भार न बांटा, पिपत्ति के समय उसका साथ नदिया 
उप्का ही यह ग्रतिफल है कि सव भार को उठा कर चल 
और उसकी खालको भी उठाकर चल। आंसू वहाता हुआ 
विकलतासे आगे बढ़ता है । निष्कर्ष यह है कि जो मनुष्य 
समाज अपनी अकड़ और अभिमान के कारण आपत्ति में 
किसीका साथ न देगा वह इसी प्रकार क्लेशसे पीड़ित होगा । 

पोडश दृष्टान्त-किसी समय का वृत्तान्त है की तीन 
वेल ग्राम से निकल कर जंगल में रहने लगे। उद्यान की 
वायु का सेवन, नदी का जलपान, नूतन तृणाहार से हृष्ट 
पृष्ट हो गये । परस्पर मेंप्रेम था, परस्पर मिलकर बेठते, 
चलते और खाते पीते थे एक के सुखमें दूसरा सुखी और 
दुःख में दुःखी था आनन्द में वहुत समय व्यतीत होगया 
एक दिन कहीं से सिह आनिकला। उन दीघेकाय पशुओं 
को देख कर मन में हर्ष किया कि कुछ समय के लिये मेरा 
आहार इस जंगल में विद्यमान है । सिंह कुछ आगे बढ़कर 
आधात करना ही चाहता था कि इन तीनों ने दृष्टिकोण 
को वदल कर वलपूर्वक सिंह का सामना किया फिर क्‍या 
था तीनों ने विचित्र रूप से अपनी पूछों को उठा कर बड़े 


सरलगति ६७१ 
ही प्रचण्ड वेग से सिहके साथ धकापेल की कि सिंह हिम्मत 
हार दूर जा खड़ा हुआ वह नाम के तीन हैं किन्तु वास्तव 
में प्रेम ने उनकों एक वना दिया जिसकी १९टांगे, ६ सींग 
और बड़ा टढ्तर शरर है सिंह को भय था कि यदि उछल 
कूद करता हुआ इनके मध्यमें आगयातों पिस जाऊ गा कहीं 
सींग का आघात होगया दो प्राणों से जाऊ गा यह विचार 
कर स्थान को छोड़ गया, कुछ समय बीत जाने पर इन 
तीनों में किसी कारण बेर विरोध होगया । अब तीनों का 
रहन-सहन, उठना-बैठना ओर भोजन आहारादि सव पृथक 
होगया जिस दृष्टि से सिह का अवलोकन करते थे, उसी 
टृष्टि से अब एक दूसरे को देखने लगे। उस समय अक- 
स्मात्‌ थिंह कहीं से ५न: आ निकला | उनको भिन्न २ 
स्थानों में बेठा देखकर एक के ऊपर हमला किया यह 
देखकर दो उल्टे भागे, आज एक को, कल दूसरे को और 
परसों तीसर को मार कर खागया । 

निष्कप-संगठन में बड़ा वल है इस की कृपा से दुर्बल 
भी वलवान्‌ वन जाते हैं। जब तक संगठन था ! सिंह 
पास न आ सका उसके विगड़ते ही एक २ को खागया 

सप्त दश दृशान्त-किसी समय सिंह, चीता और भेड़िये 
ने मिल कर एक वारासींग को शिकार कर लिया, यत्र सब 
ने वरावर किया, भाग भी सब का तुल्य ही होना चाहिए 
था । शेर ने उसके तीन टुकड़े कर डाले अब तक तीनों 


६७२ सनन्‍्मागे दर्शन 
खुश हैं कि एक २ टुकड़ा सब को मिलेगा इतने में शेर ने 
कहा कि देखो यह एक टुकड़ा तो मुझ को चाहिए कारण 
यह है कि मैं जंगल का राजा हूं, दोनों ने स्वीकार कर 
लिया, दुवारा शेर ने कहा कि इस दूसरे टुकड़ को भी मैं 
लूगा। कारण यह है कि मैंने तुम्हारे साथ महनत की है 
उन्होंने सोचा था कि इस एक में से ही कुछ थोड़ा २ मिल 
जायगा तो भी अच्छा है इतने में शेर ने पुनः यह कहा 
कि यह तीसरा टुकड़ा मेरे सामने धरा है तुम में से कौन 
ऐसा है जो मेरे सामने से उठा ले डरते हुए वह दोनों वहां 
से भाग गए निचीड़ यह है कि सर्वत्र वल ही की महिमा 
देखने में आती है दुर्बल का दो जीवन ही भार हो जाता है। 
अष्टद्श हृशन्त-किसी ग्राम में एक बहुत ही निर्धन 
मनुष्य रहतां था इधर उधर से याचना करके अपना पालन 
करता था जिस स्थान में यह रहता था वह किसी समय 
से बड़ा खुलासा वना हुआ था । एक रात्रि को कोई चोर 
धन के लालच से वहाँ आगया वहां क्या धरा था जो उस 
को मिलता | गरीब का तो यह स्वभाव था कि यदि रात्रि 
के समय घर में पानी भी रदे तो उसको निद्रा नहीं आती 
थी उसको गिरा कर ही सोता था ऐसी अवस्था में चोर 
के हाथ वहां क्या आ सकता था निराश होकर जाने लगा 
तो घर के मालिक ने उसको कहा कि भेरे मित्र ! मुझको तो 
यहां प्रकाश मान दिन के समय भी कुछ नहीं मिलता तू यहां 


सरलगति ६७३ 
अंधेरी रात में क्या देखता है सारांश-जहां पढ़ लिखे लोग 
भी भूल करते हों वहां वेसमझों का तो कथन ही क्‍या है | 

एकोनविशति दृष्टान्त-एक मनुष्य रात्रि के समय मागे 
में जहां दीपक की रोशनी थी, वहां बड़े ही ध्यान से कुछ 
हू ढ रहा है। उसको देख कर अनेक ५रुप वहां खड़े हो 
गए और कोई उसकी सहायता भी करने लगे | अन्त में 
किसी ने उससे पूछा कि भाई तू क्‍या दृह़ता है ? तेरी 
क्या वस्तु खो मई है ? उसने उत्तर दिया कि दुश्नन्नी गिर 
गईं है, उसको खोजता हूं। दूसरे ने पूछा कहां गिरी थी? 
उसने कहा कि घर के आंगन में गिरी थी, उसने कहा कि 
यहां कैसे तलाश करते हो ? वह कहने लगा कि वहां अन्धेरा 
है यहां ही प्रकाश मिला है अतण्व यहां ही खोज करने 
लगा हूं | इस वात को सुन सब लोग हंस पढ़ें । सारांश- 
भूल से जो काम होते हैं उपहास के बिना उनका अन्‍य 
कोई फल नहीं निकलता है । 

विशति दृष्ठान्त-एक फकीर किसी ग्राम के वाहर रहता 
था उसका आंगन कुशादह था । रोज मांग कर खा आता 
और वहां ग्राकर एक छोटी सी खाट पर लेट जाता था। 
उसको किसी ने कहा कि यदि आज्ञा दें तो तुम्हारे आंगन 
में दो तीन वोरी चूने की गिरा दें, १० दिन के पश्चात्‌ 
उठा लेंगे उसने कहा बहुत अच्छा । उसी रात्रि को एक 
चोर वहां आया, घरमें तो कुछ था नहीं जो मिलता, सफेद 


६७७४ सन्मार्गदर्शंन ॥॒ 

चूने को आटा जान कर चोर ने सोचा कि एक मन भर 
आटा ले चलें। उसने अपनी चादर को विछा कर जब 
चूने में हाथ डाला तो कहने लगा कि धोखा हुआ यह 
आटा नहीं है किन्तु चूना है। फकीर ने उसकी चादर को 
उठाकर पुनः चारपाई पर जा लेटा । चोर चादर को छोड़ 
कर भय से भागा इतने में घरवाले ने आवाज दी चोर है 
पकड़ो । इधर उधर से लोग आगए ओर उस को पकड़ 
लिया, किसी ने थप्पड़ लगाया, किसी ने गाली सुनाई, 
किसी ने लात चलाई। वह वेचारा मार खाता और हंसता 
है।लोगों ने सोचा कि पिटने से तो मनुष्य रोता है उल्टा 
यह हंस रहा है यह क्या वात है इस का कारण पूछना 
चाहिए सबको हटा दिया और उससे पूछने लगे कि भाई ! 
तुम मार खाते हो और हंसते हो इसका क्या कारणा है ? 
उसने कहा कि में इसके कारण को नहीं वता सकता हूं । 
लोगों ने बड़ी मिन्नत से पुनः पूछा कि मित्र ! कुछ तो कहो 
हमने तुमको मारा बड़ी भूल की । उसने कहा कि तुमने 
मुझको क्‍यों पकड़ा ? ओर किस लिए मारा ? लोगों ने 
कहा कि तुम चोर हो उसने कहा कि में केवल रात्रि को 
घर में आया हूं। मेंने कोई वस्तु नहीं चुराई और जिसको 
तुम फकीर जानते हो, उसने मेरी चादर चुराली है, श्रव 
मैं तुम सव से पूछता हूं कि चोर कौन है ? में हूं अथवा 
यह फकीर है ? निष्कर्ष-क्या विचित्र वात है जो दूसरों 
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पर लांछन देता है वही उस उलझन में फंसा हुआ है । 
एक विशति हृष्टान्त-एक स्त्री अपने पंचवर्षीय शिशु 
को लेकर (जिसके गले में कुछ सोने का भूषण पड़ा हुआ 
था) जारही थी, ऊष्णकाल था, मार्ग कुछ ऐसा विकट सामने 
आया जिसमें छाया नहीं थी, विचारने लगी क्या उपाय 
करू वालक धूप से कष्ट पायेगा यदि कोई यात्री आजावे 
तो उसकी सहायता से यथना अच्छा होगा। इतने में एक 
घोड़े का सवार उस ओर को जाने वाला आगया । उस 
को देखकर प्रसन्न हुई ओर ग्राथना करने लगी कि मेरे आतः 
इस वालक को घोड़े पर चट्ाकर इस मांग से पार करदे। 
इतनी मेरी सहायता कर में अभी पीछे आकर वच्चे को संभाल 
लूंगी | यह सुन कर सवार ने अपने शुद्ध भाव से उत्तर 
दिया कि माता में काम पर जाता हूं इस लिये रुक भी 
नहीं सकता हूं। जब इस वालक को लेकर उस ओर आगे 
वह तो कोई पुरुष भूषण के लोभ से वालक को मार दे । 
अथवा कोई जानवर आकर इस पर आधघात करे या भेरे 
जाने के समय यह रोने लगे तो मेरे काय में विप्न पड़े गा 
अतएव में इसको नहीं ले सकता हूं। माता ने कहा अच्छा 
जेसी तुम्हारी इच्छा। १० कदम चलने के पश्चात्‌ सवार 
की मनोवृत्त वदली कि इस बच्चे को लेचल, भूषण को 
उतार लेना और इसको कुछ दूर पर बेठा देना। स्त्री के 
आते २ तू चार मील आगे बढ़ जावेगा, आते हुए धनको 


६७६ सनन्‍्माए दर्शन 
क्यों छोड़ता है यह कुविचार जब सवारके मन में काम कर 
रहा था तत्काल ही माता के हृदयमें भी भाव उत्पन्न होकर 
स्‍त्री मति को फेर रहा था कि वेसमझे ! तू अपने बच्चे को 
सवार के पास देरही थी, बच्चे को मार जाता, जंबर को 
उतार लेता, तू इसको कहां &ढ्ती। संसार ( झको मूर्ख 
कहता, मेरे हाथस मरा ही। बालक जाता । प्रभु ! तूने मुझको 
सम्मते दो, भुझ पर बड़ा कृपा की, मन में ऐसे भावों को 
लाकर वच्चे के साथ वड़ा प्रेम करता है। ऐसे मनोव्यापार 
के पश्चात्‌ सवारन लाटकर कहा कि मात, ! लाआं मैं बालक 
को ले जाता हूं, तुम शांत्र आना । माता न कसा सुन्दर 
उत्तर दिया कि बेटा जी तुमको समझा गया है कि बच्चेकों 
ले लो, वही मुझका भा वतागया है कि वच्च को न देना। 
निष्कर्प-मन के कुत्सित भाव दूसरे पर प्रभाव डालते हैं 
अतणव शुद्धभावस रहना सज्जरना का काम है। एसे विपरीत 
विचारों से मनुष्य समाज को बड़ा ही हानि पहुंचती है । 
द्वाविशति दृष्टान्त-किसी ग्राम में एक रईस था उस 
की मादक द्रव्य संवन करने का स्वभाव था उसके पास 
एक घोड़ा वड़ा सुन्दर ओर तीत्र गामां था। चोर ने उस 
घोड़े को लेजाने का यत्र किया, घोड़े को खोल कर ले 
जाना ही चाहता था कि लोग जांग पड़ं। चोर को पकड़ 
कर कुछ मारा पीटा और एक स्तम्भ से बांध दिया। 
सूर्योदय से कुछ पूर्व सव उठकर चोर को बुरा भला कहने 
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लगे । मादक द्रव्य सेवन करनेवालों की प्रकृति नशे के 
उतार में प्रातःकाल कुछ अच्छी नहीं होती है । चोर ने 
विनय की कि आपने मुझ दण्ड तो दे ही दिया है अब 
छोड़ दो | सव की सम्मति हुई कि इस से यह पूछलो कि 
घोड़ को केसे चुराते हो पुनः छोड़ दो । उसको रतम्भ से 
खोल दिया कि बताओ उस ने इधर-उधर घूम कर कहा 
कि हम प्रथम बोड़ को देख जाते हैं, उन्होंने कहा पुनः 
क्या करते हों ? उसने कहा कि पुनः थोड़े के मुख में 
लगाम दे देते हैं | मालिक ने कहा कि जवानी न कहो, 
करके दिखाओ | उसने जाकर लगाम देदी, पुनः क्या 
करते हों ? उसने कहा पुनः पिछाड़ी खोल देते हैं, कहा कि 
खोल कर दिखाओ्रो । उसने पिछाड़ी खोल दी, कहा पुनः 
क्या करते हो ? उसने कहा कि पुनः शने: २ बाहर लेजाते 
हैं, फिर क्या किया जाता है? उसने कहा कि पुनः सवार 
होजाते हैं,सवार होकर दिखाओ चोर सवार होकर सावधान 
होगया । नशेस विकल ग्रकृति रईस पूछता है कि फिर क्या 
करते हो ? उस चोरने घोड़े की लगामकों खींचा और एड़ी 
लगाई । जाता हुआ कहगया कि अब इस प्रकार लेजाते हैं 
घोड़ा तेज और चोर होशियार था । थाड़ी देर में कहीं से 
कहीं निकल गया । यह सव पकड़ो २ की आवाज लगाते 
हैं, कौन सुनता है। सारांश-वेसमझीसे निकलकर समझदार 
होना तो प्रशंसा है । समझकर ज्रेसमन्न होना बड़ी लज्जा 
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और खेदकी वात है मुख दिखानेकों स्थान नहीं रहता है । 
त्रयोविशति दृष्शन्त-एक सवार शीघ्र गामी धोड़े पर 
कार्यवश कहीं जारहा था | घोड़ा प्रति घएटा १० मील 
अपने उत्साह से जा रहा है। ४ घण्टे में ०० मील निकल 
गया । सवार को उचित था कि यदि वह अपने भोजनादि 
व्यापार से पूर्व घोड़े के दाने घास, पानी और उसकी मालिश 
का प्रबन्ध करता तो घोड़ा अपने मालिक की इस कृतज्ञता 
को देखकर शब्द करता हुआ प्रसन्नता से यह कहता कि 
मुझे खापी कर तयार होने दे पुनः चार घन्टा में ४० मील 
पहुंचाता हूं परन्तु सवार ने ऐसा न कर के स्वयं स्नान 
किया, भोजन मंगवा कर खा लिया । धोड़ के खाने पीने 
का कोई प्रबन्ध न किया । घोड़ा उदासीन खड़ा है कुछ 
वे दिली से शब्द करता हुओ जेसे यह कह रहा है । ओ वे 
समझ मेरे उपकारका वूने यही वदला दिया कि मुझ भूखे 
प्यासेकी कुछभी परवाह न करके तुम को सबवात अपने 
आरामकी सूझी । अच्छा अब मेरी पीठपर सवार हो तुझकों 
मंजिलके वीचमें ही फेंक दृ गा। निष्करम सत्य है जो किसी 
के उपकारको भूल जाता है वह कृतप्न दुःखही उठाता है । 
चतुर्विंशतिहशन्त-किसी नगर में अल्प दूरो पर एक 
साधु रहता था एक नव युवक अपने काये से अवकाश पाकर 
उस महात्मा के पास आया जाया करता था । शिष्य गुरु 
का समान दोनों का प्रेम था एक दिन साधु ने कहा कि 
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सोम्य ! तुझ में बड़ी योग्यता है। संसार का उपकार करने 
की शक्ति (यदि तू कुछ ध्यान दे तो) हो सकती है ।|अल्प 
लाभ के हेतु अधिक का त्याग करना तो अच्छी वात नहीं 
है| गृह की ममता में फंस कर संसार के उपकार को हाथ 
से छोड़ना ठीक वात नहीं जान पड़ती है इस उपदेश के 
पश्चात्‌ घसने कहा कि महात्मा जी में अपने पिता के गृह 
में अकेला ही हूं । यदि मैं गृह से चला जाऊ तो उन को 
बड़ा हो कष्ट होगा | यदि उन कीं मृत्यु न हो तो मरणा- 
सन्न अवश्य ही हो जावेगे । माता पिता का बड़ा ही स्नेह 
होता है कुछ दिन क्लेश पाकर उन के मरने में तो कुछ 
सन्देह नहीं है। मेरा विवाह भी अभी हुआ है यह सुनकर 
कि मैंने गृह को छोड़ जंगल का माग ले लिया है वह तो 
अपने हाथों से अपना धात करलेगी । एक मेरे चले जाने 
से सारा कुटुम्ब दुःखमय हो जावेगा साधु ने कहा कि तुम 
अपनी मति के अनुसार सत्य ही कहते हो परन्तु कोई किसी 
के पीछे नहीं मरतां है सव अपने २ सुख के साथी हैं इस 
का नाम तो संघार है| क्षण २ में अपना स्वरूप बदलता 
है सव लोग इस वात को नहीं समझते हैं। नवयुवक ने कहा 
कि मुझे इस की प्रतीति केसे हो साधु ने कहा कि जिस 
नियम को में कहूं .उसका पालन करो तुम को पता लग 
जावेगा नवयुवक अच्छी प्रकृति का या इस विषय को जानने 
के लिये साधु की आज्ञारमें चलना उस ने स्वीकार कर लिया 
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महात्मा जी ने उस को प्राणायाम का अभ्यास कराना 
आरम्भ कर दिया पट मास के अन्त में वह एक घण्टे तक 
श्वास-प्रश्वास और नाड़ी की गति के विना रहने में चतुर 
हो गया । तव साधु ने कहा कि (त्र अब तुम रविवार के 
दिन इस की परीक्षा करलो कि संसार में यथाथ रूप में 
कोई किसी का सहायक है ? साधु ने कहा कि शनिवार 
को तू कुछ अपने आप को रोगी सिद्ध करना, भोजन भी 
न करना उदासीन सा रहना । रविवार को प्रातः ८ वजे 
दम खेंच कर लेट जाना । एक घन्टे में सब कुछ तुम को 
देखने में आ जावेगा उसने वेसा ही किया । नगर में 
कोलाहल मच गया कोई कहता है कि घर वरबाद हो गया 
किसी के मुख से निकलता है कि अब उसके माता पिता 
नहीं वर्चेगे, किसी ने कहा कि इस की पत्नी इसके साथ ही 
जल मरेगी जितने मुख उतनी ही वात होने लगीं किसी 
ने कहा कि उस महात्मा को (जिस के समीप जाता था 
उसको) बड़ा कष्ट होगा । एक ने जाकर महात्मा को कहा 
कि भगवन्‌ आप का शिष्य तो चल वसा शोक में होकर 
महात्मा जी उठे जेसे गृह के समीप पहुंचे वड़ा ही उत्पात 
होने लगा। सोधु जी ने उसकी माता से कहा कि मत रुदन 
करो में इसको देखता हूं।लोगों को सन्‍्तोप आया महात्मा 
जी बोले कि मैंने प्रभु भक्ति वहृत की है आज ही उसका 
परिचय देना है इस वात के सुनते ही सत में जीवन आा 
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गया । महात्मा जी ने कहा कि थोड़ा जल लाओ उसको 
लेकर साधु जी ने थोड़ा सा ऊपर को फेंका और थोड़ा २ 
चारों दिशाओं की ओर छिड़क दिया।दों तोले के लगभग 
पात्र में जल शेप रहा जिसको मृतक सम युवक के सिरहाने 
रख दिया । अब परीक्षा का समय आया साधु वोला कि 
इसमें सन्देह नहीं कि यह पुरुष जीवित हो जायगा परन्तु 
ज्ये जल को पियेगा वह मर जावेगा कौन पीना चाहता है 
वह आगे वर वस इस वात के सुनते ही सव मूछित सम 
हो गए । साधु जी ने कहा कि अधिक समय नहीं आध 
घन्टा ही समय है जब कोई न वोला तो उसके पिता से 
साधु जी ने कहा कि अपने प्राण देकर पुत्र को जीवित 
करो उसने उत्तर में कहा कि अपने प्राण सब से प्यारे हैं 
अपने लिये ही सर्व वस्तु में प्यार है यह नहीं हो सकता। 
साधु जी ने उसको माता से कहा कि तुम इस जल को 
पीलो इतना रोती थी । उसने उत्तर में कहा कि सब अपने 
सुर्खों को रोते हैं जब में ही न रही तो इसके जीवन से मुझ 
को क्या लाभ है। परमात्मा अन्य सन्‍्तान दे देगा साधु 
जी ने उसकी पत्नी से कहा कि देवी तू इस जल के पान 
करके अपने सच्चे हित का परिचय दे। उसने वड़ी उदासी- 
नता से कहा कि मैं तो इनके जीवित रहते संसार का सुख 
देखना चाहती थी अब यदि मुझे मृत्यु का ग्रास होना पढ़े 
तो इनका जीना न जीना तुल्य ही है। अब मरने वाला 
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तो मर गया जीता हुआ अपने प्राणों को क्‍यों दे अब सब 
लोग हट गये किसी का साहस आगे बढ़ने का नहीं होता 
है | वस साधु ने सब से पूछा कि में इसको पीलू । बड़ 
शोर से सव ने कहा कि महाराज सांधुग्रों का जीवन तो 
उपकार के लिए ही होता है। एक घणटा तक यह सबबात 
चीत हुईं। साधु ने उस अपने शिष्य को दो चार वार हाथ 
से शिर और पांउ तक स्परश किया और कहा कि उठो २ 
लड़का उठ बेठा । जो बाते सब के सामने हुई थीं नगर 
में फल गई | रात्रि के समय लड़के ने साधु से विनय 
पूूवंक कहा कि भगवन्‌ ! आप सत्य कहते थे कि दुनिया 
स्वार्थ की है । हो सकता है कि यदि कोई माता या 
पिता पुत्र के वियोग में मर गए हों, श्री की कहानी अधि- 
कांश में विख्यात है परन्तु यह भाग्य सब का नहीं । 
सारांश-जब ऐसी बात है तो मनुष्य को उचित है कि यथाथ 
सम्बन्ध का निर्वाह तो ठीक प्रकार से करे । परन्तु किसी 
के लिए कोई अनिष्ट कर्म न करे सब अपने स्वा4 के ख्थथी हैं । 

पञ्चविशति द्रश्टन्त-बन्दरों के पकड़ने का प्रकार 
पहिले इस प्रकार था और कहीं २ अब भी है कि एक 
मैदान में जहां वन्द्रों का निवास होता है, दाना फंला 
दिया जाता है और कुछ ऐसे छोटे पात्र (जन का मुख 
भी छोटा हो) भूमि में गाड़ कर उनमें भी चने डाल दिये 
जाते हैं जब बन्दर वहां आते हैं तो पात्र में अधिक चने 
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को देखकर, उसमें हाथ डालकर मुट्ठी वन्द कर लेते हैं । 
पकड़ने वाला जब आता है तो वह वन्दर (जिस ने पात्र 
में हाथ डाला है) तड़फता तो है परन्तु भाग नहीं सकता 
है, उसको यह ज्ञान है कि मेरा हाथ किसी ने भीतर से 
पकड़ लिया है।इस वेसमझी से पकड़ा जाता है समझदार 
हो तो छोड़कर भाग जावे परन्तु मुट्टी छोड़नी नहीं आती । 
सारांश-इसी प्रकार मनुष्य अपनी ही भूल से वन्धन में 
आता है समझ से काम ले तो मुक्त है। 

पड़ विशति दृश्टन्त-आपने अनेक वार देखा होगा 
कि वानरी अपने बच्चे को पेट से लगाए है और कभी २ 
वच्चा माता को छोड़ कर इधर-उधर अमण करता रहता 
है जब उसको भय होता है तो पुनःअपनी माता के समीप 
जाकर उसके पेट से जा चिपटता है तव वह उसको एक 
शाखा से दूसरी शाखा पर और एक स्थान से दूसरे स्थान 
पर सुगमता से लेजां सकती है इससे यह सिद्ध हो जाता 
है कि पेट से लग जाना तो बच्चे का काम है और कूद 
कर स्थानान्तर में ले जाना वानरी का काम है। यदि वह 
न लगे तो वह असमथ है । हाथों से वच्चों को सम्भालेगी 
या कूदेगी | सारांश-यथाथरूप में जो सच्चे महात्मा होते 
हैं उनका उपदेश जनता के उत्थान का निमित्त तो होजाता 
है यदि उस उपदेशकों जानकर अनुष्ठान करने में लगजावें। 

सप्रविशति दृशन्त-किसी ग्राम के वाहर एक नेत्रविहीन 
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साधु रहता था । वह बुद्धिमान्‌ सबंदा लोगों को हित का 
उपदेश करता रहता था किसी समय क्रीड़ा के निमित्त उसी 
प्रान्त का राजा, मन्त्री और सेवक क्रमशः उसी मांगे से 
निकले । पृथम राजा ने उससे पूछा कि महात्मा जी ! इस 
ओर से कोई निकला है ? उसने कहा कि महाराज ! मृगों 
के दोड़ की आहट तो प्रतीत हुई थी, यह सुन कर राजा 
आगे को बढ़ा, पीछे से मन्‍्त्री आया उसने सम्बोधन करके 
कहा कि साधु जी ! कोई इस मार्ग से गया है ? उस ने 
कहा कि दीवान साहिब ! शिकार के पीछे राजा साहब 
निकले हैं | आप भी जावें | इसके पश्चात्‌ वह सेवक आया 
ओर उसको कहा कि ओ अन्ध ! इस मार्ग से कोई गुजरा 
है ? उसने उत्तर दिया कि राजा और वजीर गए हैं आप 
भी गुलाम साहब जावे। जब वह थक कर तीनों इकठ्ठे हो, 
स्थान को लोटने लगे तो साधु की कुटिया के पास आकर 
राजा का यह विचार हुआ कि इस नेत्रहीन पुरुष ने राजा 
मन्‍्त्री और सेवक को कैसे पहचान लिया इस से पूछना 
चाहिये | साधु के समीप तीनों खड़ हो गये ओर 
राजा ने पूछा कि महात्मा .जी ! आप ने राजा मंत्री 
और सेवक को केसे पहचान लिया उस ने उत्तर दिया 
कि आपकी वातों से ही आपका भेद प्रकट होगया पहिले 
पुरुष ने मुस साधारण व्यक्ति को महात्मा शब्द से संबोधन 
किया, मैंने समझा कि यह पुरुष ऊ ची श्रेणीका है । दूसरे 
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ने आकर मुझे साधु जी शब्द से पुकारा । मैंने जाना कि 
यह मध्यम श्रेणी का पुरुष है, तीसरे पुरुष ने मुझे अन्धा 
कह कर सम्बोधन किया । मैंने समझा कि छोटे क्लास का 
पुरुष है अतएव मैंने राजा, मन्त्री ओर गुलाभ नाम से 
तुलना की । महाराज! मनुष्य बोलने से पहचाना जाता है 
निष्करष-मनुष्य को सदेव मृदुभापी होना चाहिए । यह 
बड़ा ही उत्तम गुण है | इसप्े दुनिया के बहुत से कार्य 
सुधर जाते हैं। इस गुणसे साधारण पुरुष भी महान होजाता है| 

अप्ट विशति दृष्टन्त-किसी समय एक राजा बड़ा ही 
आराम तलव था उसका यह स्वभाव होगया था कि बहुत 
से सुगन्धित परष्पों की शय्या बनाकर उस पर शयन करता 
था | बहुत समय बीत गया। समझाते भी थे कि राजाओं 
को सदेव प्रजा की उन्नति में ध्यान देना चाहिए । इतनी 
सुस्ती-आलस्य और प्रमाद राजकार्यों में अच्छा नहों है 
परन्तु उसके ध्यान में यह वात नहीं आती थी । एक 
दिन किसी निमित्त से वाहर गये वहां पर एक सोलह वर्ष 
के लगभग एक वांलक जो पुष्पों को विछाया करता था 
उसके मन में यह विचार उत्पन्न हुआ कि राजा साहब तो 
अभी कुछ विलम्ब से आवेंगे | में थोड़ी देर इस पर लेट 
कर (देखलूं कि केसा आनन्द आता है) शीघ्र ही उठ जाऊ गा 
यह विचार कर वह लेटगया | नर्मी और सुगन्धि के कारण 
लड़के को गहरी नींद आगई । राजा शीघ्र ही आगया उस 
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सेवक को सोता हुआ देखकर क्रोध में आगया । तुरन्त 
ही एक भृत्य को बुलाकर कहा कि इस को वेत लगाओ 
एक बेत के लगते ही उसके नेत्र खुले परन्तु उस ने रुदन 
नहीं किया दूसरे बत के लगते ही उसने हंसना आरम्भ 
कर दिया इस विचित्र वात को देख कर वहां मन्त्री श्रादि 
अनेक पुरुष आगए दो चार बेत लग जाने के पीछे जब 
वह हंसता ही रहातो आज्ञा दी कि मत मारो किन्तु अद्भुत 
वात को देख कर कि मार से तो रोना आता है इस को 
हंसी कैसे आती है इस से इसका कारण पूछना चाहिए । 
सव विधि से खड़ं होगए उस बालक के मुख पर खुशी देख 
कर राजा ने पूछा कि मेरे प्यारे तेरी वात मुझे अचम्भे 
में डाल रही है तू यह तो वता कि तुझे मम वेदी बेंत लगने 
से हंसी केसे आरही है ? उस ने उत्तर दिया कि मैं इस 
बात को नहीं वता सकता हूं फिर पूछा उसने वह ही उत्तर 
दिया अन्त में राजा ने सब के साथ मिल कर बड़ी ही 
दोनता से सव के सामने पूछा कि मैं तुझ पर वड़ा मेहर 
वान रहा हूं। मैंने तुझ को बड़े प्रेम से रक्खा है तू इसवबात 
को बता दे। उसने ठीक धमय जान कर यह कहा कि मुझे 
चोट से पीड़ा न होने का यह कारण है कि मैंने यह सोचा 
कि मेरे २० मिनट सोने की तो यह सजा हैं जिसने अपनी 
आंयु का बहुत भाग इस पर ही सोकर विताया है उसको 
कितनी सजा होनी चाहिए। जेसे मैं आप के आगे हूं उस 
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परमेश्वर के आगे आप मेरे समान होंगे। इसके सुनते ही 
सब शान्त हो गए और उसी दिन से राजा ने अपने स्व- 
भावकों बदल लिया । निष्कर्ष-उपदेश का क्रम सदेव बना 
रहना चाहिए। पता नहीं किस समय किस की बात का 
किस पर प्रभाव हो जावे | 

एकोन त्रिशत्‌ दृष्ठन्त-किसी नगर में एक साधु की 
कुटिया थी उस महात्मा के पास एक वेश्य का लड़का कार्य 
से अवकाश पाकर सत्संग के निमित्त जाता रहता था कारो- 
वार बढ़ जाने से दो चार दिन उसका जाना बन्द रहा । 
जब पुनः वह गया तो साधु ने पूछा कि अब तुम कभी २ 
नहीं आते हो इसका क्‍या कारण है ? उसने कहा कि 
आज कल कारोवार अधिक है सांधु ने कहा कि रात्रि के 
समय आया करो । सत्संग का छोड़ना अच्छा नहीं है उस 
ने कहा कि ठीक है जब रात्रि के समय वह गया माग में 
एक वृक्ष पर उसको भूतों को भय हुआ, कांपता हांपता 
हुआ साधु की कुटिया पर पहुंच गया परन्तु भयभीत हो 
रहा था, साधु ने पूछा कि क्‍या वात है, बहुत डर रहे हो ? 
उसने कहा कि महात्मा जी ! रास्ते में भूतों ने मुझे बड़ा 
सताया जीवन था जो में बच गया, अब में आगे से नहीं 
आसकता हूं । उसने कहा ऐसा न करो, हिम्मत न हारो, 
हम साधु हैं जिस भूत ने तुमको भय दिखाया है, उस को 
पकड़ कर केद कर देंगे यदि तुम कहोगे तो तुम्हारे सामने 
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जब तुम कल आओ्रो तो उस समय अपने हाथों को तवे 
पर रगड़ कर काले कर लेना जब तुमको कोई भय दे तो 
उसके मुख पर दोनों हाथों को मल देना जिस से उस की 
पहचान रहे और मेरा नाम वताना कि अमुक महात्मा 
का शिष्य हूं जब वह दूसरी रात्रि को गय। तो उसको भय 
तो हुआ परन्तु उसने अपने साहस से गुरू का नाम जपने 
हुए अपने दोनों हाथों को उसके मुखपर मल दिया भागता 
और कुछ हंसता हुआ साधु की कुटिया में जा पहुंचा। 
महात्मा जी ने पूछा कि बच्चा ! आज भूत मिले थे? 
उसने कहा कि महात्मा जी ! आज वड़ा भय हुआ परन्तु 
मैंने अपने हाथों को आपकी आज्ञानुसार उसके मुंख पर 
मल दिया है । थोड़ा शान्त होने के पश्चात्‌ जब महात्मा 
जी ने प्रकाश में उसको दपण दिखाया तो उसका ही मुख 
काला होरहा था वह उसको देखकर चकित हो गया उस 
ने कहा कि गुरू जी ! यह क्‍या वात है ? मैंने तो उसके 
मुख को काला किया था मेरा मुख केसे काला हो गया। 
महात्मा जी ने कहा कि 4वेना तेरे विचारों के वहां अन्य 
कुछ नहीं था तेरा ही रुूयाल तुम को डराता था इस 
लिये तेरे हाथ से ही तेरा मुख काला होगया। सारांश 
मनुष्य अपने हाथों से बुरी रीति के ताने को तनता है और 
पुनः उस में फंस कर दुःख उठाता है अनेक ही व्यर्थ वातों 
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की कल्पना करता और पुनः उउसे डरता है। परलोक की 
केसी वेढंगी गाथाये' वना कर उसमें उलझ रहा है । 
त्रिशत्‌ द्रशन्त-नर्वंदा नदी के तट पर एक छोटा सा 
जमीदार वर्देलसिह जिसकी आय ०-७ सहख॒ की थी उस 
ने मद्य पानादि दोषों में फंसकर अपनी जायदांद का बहुत 
सा भाग वरबाद कर दिया था परन्तु समझाने पर भी वो 
अपने स्वभाव को नहीं छोड़ता था | उसका एक महेन्द्र 
नाम का पत्र ५-७ वर्ष का था वो छोटा सा वालक एक 
ऐसे स्थान पर जहां वृक्ष की छाया में अनेक लोग बेठे 
हुए उसके पिता के विषय में कुछ वांत चीद कर रहे थे 
चुपचाप खड़ा था उस समय लोगों के मुख से ऐसे शब्द 
निकले कि वदलसिह मर जाये तो अच्छा हो अन्यथा वो 
महेन्द्र के लिए कुछ नहों छोड़ेगा उस वालक ने इस वात 
को सुनकर अपने पिता से आकर जिसने उस समय भी 
शराव पी हुई थी कहा कि पिता जी तुम यदि मर जाओ 
तो अच्छा हो पुत्र के मुख से ऐसी वात सुन कर कुछ नशा 
उतर गया और पूछने लगा कि मैं क्‍यों मर जाऊ' वालक 
ने कहा कि तुम मेरे वास्ते कुछ नहीं छोड़ोगे फिर उसने 
कहा कि यह कौन कहता है वालक वोला सब लोग कहते 
हैं। ये बात सुन कर कुछ होश में आया अपनी सत्री को 
बुलाकर पुत्र से वोही प्रश्न किया और उसने सब कह सुनाया 
माता उसको धमकाने लगी वर्दलसिह ने कहा इसको कुछ 
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न कहना चाहिए मुझे अच्छे २ विद्वानों ने समझाया मुझ 
पर- उनका कोई प्रभाव नहीं हुआ इस का बचन तो मुझे 
सन्‍माग पर ला रहा है में नहीं जानता ये बालक बोल 
रहा है या इसके द्वारा कोई और उपदेश कर रहा है पिता 
ने बच्चे को गोद में लेकर प्यार किया और कहा पत्र तुम्हारी 
सव जायदाद वना कर तुम्हारे अधिकार में देकर मरू गा 
उसी समय शराब की बोतल फंक दी वेश्या की दूर किया 
और व्यर्थ के पुरुषों के साथ बेठना त्याग दिया | बहुत 
शीघ्र सुयल वान्‌ होकर २२ वर्ष के जीवन में सहसर प्रति- 
वर्ष की आय और २२ सहख नकद कोष महेन्द्र को देकर 
अपनी प्रतिज्ञा से मुक्त हुआ लोगों ने उसको वड़। प्रशंसा 
की कि विगड़ कर सुधरना इसी को कहते हैं । सारांश- 
उपदेश श्रवण का यही काम है कि मनुष्य भूल को छोड़कर 
सन्‍्माग में जाकर फल को प्राप्त कर संसार को दिखादे 
अन्यथा उपहास ही है। दृश्टन्त एक त्रिशतू- 

किसी ग्राम में एक कूवा पुरुष रहता था जब वह 
बाजार में गरता तव छोटे २ वालक उस से उपहास करते 
थ और कोई २ युवा थी क्रीड़ा के रूप में उस से पूछता 
था कि वाबवा तेरा भूमि पर क्‍या गिर गया है मुझे बता 
में हड हू । उस को तो वह वृद्ध वुद्धिमता से उत्तर देता 
था अरे उन्मत्त ! मेरी जवानी गिर गईं है में उस को 
दूंडढता हूं आज नहीं तो कल तुम को भी उस की तलाश 
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करनी होगी परन्तु लड़के का उपाय क्या करे। उसको 
एक दिन बच्चों ने बहत ही तंग किया वह थककर मनो 
मालिन्य वहां ही वठ गया शोक करने लगा क्‍या करू 

कहाँ जाऊ कसे इन से पीछा छुड़ाऊ । ऐसी अवस्था में 
उधर एक महात्मा भी आगए उसको शोकापन्न देख कर 
बोले कि वृद्ध ! तुम को क्या खेद है उस ने कहा कि भग 
वन्‌ में तो किसी अशुभ कर्म के फल से दुःखवादी रहा हूं 
कमर लची हुईं है में सीधा खड़ा नहीं हो सकता | जब 
किसी वस्तु के मोल लेने के निमित्त वाजार आता हूं तब 
ये लड़के जो इस समय भी आपके सामने खड़॒ हैं इनके 
हाथों से बेहाल होता हूं मुझे अपने छुटकारे का कोई 
उपाय नहीं याद आता । उप्त की बात को सुन कर जो 
लड़के वहां खढ़ थ॑ ताली लगा कर हंसने लगे वृद्ध ने 
कहा महात्मन ! ये आपके सामने भी तो चेन नहीं देते । 
महात्मा ने मन में सोचा कुछ परीक्षा तो करलूं कहीं इस 
प्रकृति में त्रुटि न हो महात्मा उस से प्रश्न करने लगा 
और लोग खड़े होकर सुनने लगे साधुजीने कहा कि वृद्ध 
में तुमको इन सबके वराबर कर देता हूं फिर समानता के 
कारण कोई किसी का उपहास न करेगा किन्तु तुलना दो 
प्रकार से होती है एक तो यह कि इस नगर के सव पुरुष 
कूवे हों और दूसरी ये कि तुम्हारी कमर सीधी होजावे इन 
दोनों में से तुम किसको चाहते हो वह वृद्ध बोला कि मेरे 
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समान सब कूबे होजावे, इस वातकों सुनकर सब हंस पढ़ें 
महात्मा ने अपना रास्ता लिया । सारांश--जवब मनुष्य 
में बुद्धि की न्‍्यूनता हो तो वो अनुकूल समय होने पर 
भी उस से कोई लाभ नहीं उठा सकता स्वयं दुःखी होकर 
ओऔरों को दुःख देना तो चाहता है परन्तु स््रयं सुखी हो 
कर दूसरों को सुखी नहीं बनाता । 

टृष्टान्त द्वित्रिशतू-वर्षाकाल में किसी ग्राम के समीप 
कई लड़के भेंस चरा रहे ५ नदी के वेग को देखने के लिए 
तट पर खड़े थे, उस नदी में किसी निमित्त से एक रीछ 
बहता आरहा था उसको देखकर लड़क़ोंने कहा कि किसी 
का गिरा दुआ काला कम्बल बहता चला आता है, जिस 
की वाहुमें वल हो तो वही ला सकता है कम्वल के लोभसे 
एक युवा जो तेराक था नदी में कूद कर उस ओर चला 
जैसे उसके समीप गया, रीछ ने झपट कर उसे पकड़ लिया 
और शीघ्रता से कई स्थानों से उसे काट कर दुबल कर 
दिया और परले किनारे की ओर ले चला । उसके साथ 
के लड़कों ने कहा कि मित्र ! तुम को इस ओर आना 
चाहिए परली तरफ केसे जा रहे हो ? यदि कम्बल को 
लेकर नहीं आ सकते तो कम्बल छोड़ कर चले आओरो । 
उसने केसा अच्छा उत्तर दिया कि मैं तो कम्बल को छोड़ता 
हूं किन्तु मुझे अब कम्बल ही नहीं छोड़ता । निष्कर्प- 
जब मनुष्य समाज को बुरी रस्मोरिवाज इतना दुवेल करदें 
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जो उनके छोड़ने में सवेदा अयोग्य सिद्ध हों तब उसके 
विनाश का समय जानना चाहिए । 

३३ दृष्टान्त सुना जाता है कि एक हंस नाम का 
पक्षी होता है, वो सुन्दर आकृति और स्वभाव से विख्यात 
है, उसका निवास एक मनोहर स्थान में था, उसकी प्रवृत्ति 
तो दूसरे के हित में थी परन्तुठसके समीप काक पक्षी भी 
रहते थे वे उत्न हंस से सदेव विरोध करते थे और कभी २ 
अपशब्द भी कह देते थे उनको कोई उपाय नहीं सूझता 
था कि इसको किसी उलझन में डालें । एक दिन कोई 
पथिक जारहा था, एक वृक्ष की घनीभूत छाया को देखकर 
ग्रल्प समय के लिए पहां ठहरा तीर कमान उसके पास 
थी, उसको सम्भाल कर उसने सिरहाने रख लिया लेटते 
ही उसको नींद आगई । जहां वह लेट रहा था उसके मुख 
पर वृक्ष से होकर सूये की किरण पड़ती थी, हँस ने यह 
देख कर वृक्ष पर बेठकर अपने दोनों परों को खोल छतरी 
के समान उसके मुख पर छाया करदो वह आराभ से सोरहा 
उस समय एक काक ने अपने वेर को सफल बनाने के 
लिए ठीक समय समझा, उसने हंस के ठीक नीचे बेठ कर 
मसाफिर के मुखपर वींठ कर दी और रफुचकर हुआ। 
मसाफिर ने जव आंख खोली तो उस पक्षी को वृक्षपर बेठा 
पाया, क्रोध में आकर तीर को खींच मारा और हंस नीचे 
आगया, तड़प कर मर गया किसी ने कहा अरे ! मुसा- 


ध्छ .__ सन्‍्मागे द्शन हु 
फिर ! तूने भले सुन्दर अच्छे स्वभाव वाले पक्षी को व्यथ 
अपनी वेसमझी से हत कर दिया, जिस व्यापार से तुमको 
क्रोध आया है वह तो काक की कृति थी मुसाफिर को इस 
बात के सुनने से वहुत खेद हुआ पर क्या हो सकता था 
सारांश-भले पुरुषों को दुष्ट संग से सदेव वचना ही चाहिए 
अन्यथा काय हानि ही नहीं प्रत्युत मृत्यु की भी आशंका 
होती है इसको ध्यान में रखना चाहिए । 
ट्शन्त ३४-एक धनी पुरुष किसी नगर में रहता था 
उसने एक वाटिक जिसमें विविध प्रकार के फूल थे लगवाई 
हुई थी । पृष्ष खिलने के समय एक छोटा सा पश्ची जिस 
का नाम वुलवुल है फूलों पर वेठ खुशी से अपने परों को 
हिलाता था जिसके आधात से पृष्यों के दल भूमि पर गिर 
जाते थे । एक दिन मालिक ने आकर माली से पूछा कि 
इन फूलों को कोन तोड़ देता है उसने कहा कि एक छोटा 
सा जानवर इन पर बेठ कर क्रीड़ा करता है जिसके कारण 
फूल गिरजाते है उसने कहा कि उस दुष्ट पक्षी को पकड़ो 
माली ने उसको पकड़ने का यत्र किया दूसरे ही दिन जाल 
को फूलों पर तान दिया जानवर आया उसमें फंस गया। 
माली ने जाल से निकाल कर पिजरे में वन्द करके एक 
वृक्ष की शाखा में लटका दिया ! जानवर पिजरे में बड़ी 
ही सुन्दरता से वोल रहा है माली ने समझा कि यह मुझ 
से कह रहा है कि मनुष्य को परमात्मा ने स्वोपरिश्रेष्ट वनाया 
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है तुम मुझ पर मा करो में फिर तेरी वाटिका में कभी 
नहीं आऊंगा मैंने तेरा अपराध किया है मनुष्य को प्रभु 
की आज्ञा है कि समयानुकूल क्षमा दान दे । यह सुनकर 
माली को दवा आई उसको पिजरे से निकाल कर मुक्त 
कर दिया पक्षी उस वृक्ष की शाखा पर बेठ कर फिर वोलने 
लगा, माली ने दुवारा यह समझा कि यह कह रहा है कि 
तूने वड़ा शुभ काम किया है तू स्वाधीन था मुझे न छोड़ता 
मार डालता या पर तोड़ देता ये कुछ न कर तूने मुझे 
आजाद कर दिया तेरे मन में प्रेम है तू प्रभु का प्यारा 
है | तू एक काम कर जिस वृक्ष पर मैं बेठा हूं उसके तले 
एक गज भर भूमी को खोद तुझे एक घड़ा असरफियों का 
भरा हुआ इस शुभ कार्य के बदले मिलेगा माली ने जो 
खोद कर देखा तो ठीक घड़ा भरा हुआ मिला प्रसन्न हुआ 
परन्तु तुरंत ही एक शोक ने आ धेरा। घड़ा पड़ा है और 
माली शिर को नीचे किए हुए चुप चाप खड़ा है। जानवर 
ने कहा अरे ! माली ! इतने धन को पाकर भी तेरा मन 
मुरझा गया इसका क्या कारण है ! माली ने कहा जब 
तक भेरी शंका दूर न हो तव तक मुझे इस धन से कोई 
प्रसन्नता नहीं जानवर ने कहा वो क्या है वताओ्रों ! माली 
ने कहा कि तुमको भूमि के तल में छिपा हुआ सावरो से 
भरपूर घड़ा तो देख पड़ा परन्तु फूलों पर विछा हुआ जाल 
टृष्टि में न आया इसका क्‍या कारण, उसने उत्तर दिया 


६६९ सन्मार्ग दर्शन 
कि माली ! हम दूर दर्शी हैं गुप्त वस्तु का ज्ञान है तुमने 
जो कहा कि प्रत्यक्ष पड़ा जाल नजर न आया माली ! 
इस का सबव यह है कि जब विपत्ति आती है दुःख का 
समय होता है तब आखों पर पड़दा ही आ जाता है । 
सारांश-जब समझदार होकर भूल करे सन्‍्माग मिलने 

पर भी उल्टा चले तो वहां देव कोप माना जाता है। 

टष्टान्त ३७-एक पुरुष ने तोते को पालकर उस को 
केवल यही शिक्षा दी थी कि इस में क्या शक तांता बड़ा 
सुन्दर था जो पुरुष उसको देखता वही खुश होजातां । वह 
एक मरडी में जहां पर भिन्न २ प्रकार की वस्तुएं विकती 
थी लेगया, एक धनी पुरुष ने तोते के सौंदय को देखकर 
उसको मोल लेने की इच्छा की उस ने वेचने वाले से पूछा 
कि तोते का क्‍या दाम है कहा १००) रुपया ग्रहीता ने 
कहा कुछ न्‍्यून हो सकता है या नहीं उस ने कहा यदि 
आप को मेरा विश्वास नहीं तो आप तोते से ही पूछलें कि 
यह मोल ठीक है या नहीं खरीदार ने कहा कि मीहू ! 
तेरी कीमत सो रुपया है ? तोते ने उत्तर दिया कि इस 
में क्या शक है प्रसन्न होकर १००) रुपया दिया और 
पिंजरे को हाथ में लेकर घर का रास्ता लिया तोते को 
देख कर सब प्रसंशा करते हैं परन्तु तोते का जब बोलने 
का समय आधे तब यही कह दे कि इस में क्या शक है 
अन्त में धनी ने निराश होकर अपनी भूल से पछता कर 
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कहा, कि ताते मैंने वड़ी ही मूखता की कि तुमको १००) 
रुपये में खरीदा तोते ने उत्तर दिया कि इसमें क्या शक। 
सारांश-जों काम बिना सोचे समझे करता है वह 
पीछे लज्जित होकर पछताता और दुःखी होता है । 
टष्टान्त ३६-किसी ने एक सप॑ को बांस के पिजरे में 
यह विचार कर बन्द कर दिया था कि वह स्वयं ही १०-१२ 
दिन के पश्चात्‌ मर जायेगा । सप वन्धन में क्षुपा से भी 
वहुत पीड़ित होकर मरणासन्न होरहा था। एक दिन किसी 
मूसे ने आकर पिजरे को काटनां आरम्भ कर दिया जेसे 
उसमें छिद्र हुआ सांप ने लपक कर मूसे को तो खालिया 
और उसी छिद्र में से निकल भी गया। सारांश-जव सुसमय 
सुदिन आते हैं तवसव मुशकिलें आसान होजाती हैं किन्तु 
पुरुषाथ करना तो हर हालत में ही अच्छा होता । 
टष्टान्त ३७-किसी नगर में एक निर्धन सपत्नीक भिश्ुक 
रहता था, भिक्षावृत्ति से निर्वाह करना उसका काम था। 
एक दिन मांगने के निमित्त किसी ग्राम में गया वहां उस 
को किसी ने पांच लड़ट्र दिये, स्वादु होने के कारण वह 
सब खागया । घर में आकर उसने अपनी पत्नी से कहा 
कि मैंने आज लड़ड्ट खाये हैं, बड़े ही स्वादु थे । वह यह 
सुनकर विगड़ वेठी और दो चार भली बुरी बातें सुना दीं 
भिक्षुक ने कहा कि तुम को झगड़ा करना ठीक नहीं है में 
वनाने भी जानता हूं सामग्री लाकर कल वना दू गा इतने 


६५०८ सनन्‍मारे दशेन 
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पर स्त्री को सन्‍्तोष हुआ । दूसरे दिन उसने आटा, गुड़, 
कुछ घृत लाकर तेरह लड॒ड् बना दिये। अब फिर दोनों 
में झगड़ा होने लगा। स्त्री कहती है मैं सात लूगी कारण 
यह है कि तुम कल खा आये हो पुरुष ने कहा कि सात 
लूगा । कारण यह है कि मैंने सब सामग्री को लाकर 
लड़डुओों को वनाया है । एक को आधा करने की अक्ल 
दोनों को नहीं थी, लड़डू पड़े हुए हैं दोनों नेत्र मून्द कर 
बैठे हुए हैं | एक मुसाफिर उधर से निकल रहा था उसने 
देखा कि लड़इ्ट तो पढ़े हैं दोनोंके नेत्र बन्द है उसने धीरे 
से वेठ करदो चार लड़ट्ू तो खा लिये और कुछ झोली में 
डालकर गमन किया जिस एक पर झगड़ा हुआ था वही 
शेष रह गया।तव एकने नेत्र खोल दूसरेकों कहा कि अच्छा 
मैं छः लेता हूं तू ही सात लेले अब वहां कहां सात थे एक 
ही पड़ा था इस अवस्थाको देख अपनी झुखतापर रोये, पछताये, 
दुःखी हुए। सारांश-नव परस्पर विवाद होजाता है तब 
से संपत्ति दूसरों की हो जाती है यह सिद्ध ही है । 

३८ दृष्टन्त-किसी समय एक राजा बड़ा ही प्रजा- 
वत्सल था बहुत समय तक प्रजा को महाराज के दशन न 
हुए थे इस लिए प्रजाजन राजा के दर्शनार्थ लालयित थे 
राजा का दर्शन करना शास्त्र पुरय कम बताता है अतएव 
समस्त प्रजा ने विनयपूर्वक दशन की इच्छा प्रकट की प्रजा 
की इस राजभक्तिको जानकर राजा बड़ाही प्रसन्न हुआ और 
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ये विज्ञप्ति निकाल दो कि अमुक मास की प्रथम तिथि को 
दिन के १२ बजे सब को दशन करने की आज्ञा है और 
जो उस समय दर्शन करेगा उसको राजाके समान ही अधि- 
कार होगा | यह सुनकर समस्त नरनारी प्रसन्न होगए एक 
ती राजा का दशन दूसरा अधिकार प्राप्ति सुनकर ह॑ से 
फूले नहीं समाते थे | जैसे २ समय व्यतीत होता था लोग 
परस्पर प्रसन्नता से अनेक प्रकार की वाते सुनते सनाते थे, 
राजा बड़ा ही चतुर था उसने मन में सोचा कि मैं परीक्षा 
तो करलू' कि किसको दर्शन की सच्ची लिप्सा है। राजा 
ने ठीक समय से कुछ पहिले आने वाले सब मार्गों में एक 
विचित्र प्रदर्शी को खोल दिया । कहीं अच्छे घोड़े हैं, 
दूसरे स्थान में पहलवान कुश्ती कर रहे हैं किसी जगह 
पुष्पवाटिका बड़ी सुन्दर लगा दी ओर कहीं सड़क अनेक 
ग्रकार प्रकाश से सजा दी, कहीं खाने पीने के सामान 
रक्‍्खे हैं कहीं सजावट से कद हुए वेल बू'टे हरे हैं कहीं 
गाथक गान करते हैं उनके स्वर-तान को सुन कर फिर 
कोई आगे नहीं बढ़ते हैं, कहीं सजे सजाए राज कर्मचारी 
खड़े हैं, कहीं आने जाने वालों की भीड़ से लोग मार्ग 
में ही अड़ हैं। वो दिन भी आगया कुछ लोग तो कार्य 
में फंस गए और कई एक धनोपाजन के लोभरूपी पढ़ 
में घुस गए, किसी को वस्तु-दशन ने घेर लिया और किसी 
का रुख भोजन आहार ने फेर लिया, अब वह समय समीप 
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है प्रदर्शनी में मुग्ध होकर समय की महत्ता को भूल रहे 
हैं। उनमें से एक पुरुष जिसको न प्रदर्शनी का ध्यान है 
और न उसको सिवाय दशन के किसी वरतु की पहचान 
है केवल दशन समय का ही ज्ञान है, न मार्ग में किसी 
को निहारता है, सीधां समय के साथ २ उसी स्थान को 
पधारता है जो दर्शन के लिए नियत था, वह समझता है 
समय को पहचानता है, कि सव व्यापार तो तेरे अधिकार 
की वात है समय को मत चूक, यह जान कर आगे ही 
बढ़ता जाता है समय पर पहुंचा दर्शन होंगए कृतकार्य 
होगया । फिर फाटक वन्द हो गया । अब समय खोकर 
थकावट में होकर दशनाथथ लोग आए, फाटक खोलो २ 
कहकर पुकारने लगे | ससय १२ बजे का लिखा हुआ था 
कोई २ बजे आया, कोई ३ वजे, किसी का ७ बजे आना 
हुआ । अक्षमय में दशन किसी को न हुआ निराश होकर 
सव को लोट जाना ही पड़ा। इसी प्रकार परमात्मा सबका 
राजा है समस्त जन उसकी प्रजा है सवको उसके दर्शन की 
लिप्सा है परन्तु सबके सामने माया जाल फेला हुआ। है 
जिसने सबको अपने वश में कर लिया वातें तो सब करते हैं 
परन्तु लाखोंमें से कोई जीवनमुक्त सृष्टि की सब वस्तुओं को 
भुलाकर चित्त से वो ममताको हटाकर मनुष्य जन्मके यथाथ 
उद्देश्यको पूरा करता है सब इस मार्गकों भूले हुए हैं। 
सारांश-मनुष्य जन्म पाकर ममता को अधिक जगा 
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कर समय को यथाथ उपयोग में न लाकर पछताते क्लेश 
पाते हुए शरीर को त्याग करना कहां की बुद्धिमता है । 
वेद मनुष्य जन्म को ईश्वर प्राप्ति का द्वार बताता है इस 
से ला परवाह न होना चाहिये । 

टष्टान्त ३९--किसी चार दीवारी के अन्तर्गत एक 
पुरुष किसी कारणवश प्रवेश करता हुआ ही अन्धा हो 
गया उस में से निकलने का जो मार्ग था उस से दूर जा 
पड़ा । अब उसको बाहर आने का कोई उपाय नहीं सूझता 
जिस ओर जाता है दीवार से चोट खाता है। पुकारता 
है कोई दयावान हो तो मुझको इस से वाहर करदे किसी 
को क्या पड़ी थी जो अपने काम को छोड़ कर अन्य की 
विपत्ति पर ध्यान दे परन्तु परमात्मा की सृष्टि में सब 
पुरुष समान नहीं होते यही सृष्टि की विचित्रता है। एक 
पुरुष जिसको अन्य कृष्ट में सहायता करने की प्रकृति थी 
उधर आ निकला उसकी दुःख मयी वाणी को सुन कर 
भीतर गया और उससे पूछा क्या कहते हो उसने कहा में 
तो नेत्र विहीन हूं कोई इस पर कोटे से निकलने का भी 
उपाय है उस मुसाफिर ने उसको शान्ति दी और कहा में 
तुमकी उपाय बताता हूं विकल मतहों यह सुनकर वो प्रसन्न 
होगया मुसाफिर उपदेश करता है कि इस दीवार को हाथ 
लगाओो और आगे बढ़ते जाश्रो कुछ दूरी पर एक फाटक 
आवेगा वहां से वाहर हो जाना और निकलते ही तेरे 
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दोनों नेत्र खुल जावेंगे अन्धे ने कहा कि मेरा हाथ पकड़ 
कर दरवाजे से बाहर करदो तो आपकी बड़ी ही कृपा होगी 
उसने कहा कि यह स्थान का नियम नहीं है उपदेश तो 
कर सकता है साथ नहीं दे सकता है जो पूर्वापर विचार 
हीन इसके अन्दर आता है वो अन्धा हो जाता है और 
जो निकल जाता है उसकी दृष्टि खुल जाती है यह इसका 
फल स्वरूप है। मुसाफिर चला गया और वह अन्धा यत्र 
से चलने लगाकुछ दूर निकला ही था हतोत्साह होकर रोने 
लगा कि उसने मुझ्ले धोखा दिया यदि दरवाजा होता तो 
अबतक क्या न मिलता कुछ देर निराश होने के पश्चात्‌ 
फिर उत्साह से आगे बढ़ने लगा अब फाटक सन्निकट है 
फिर हिम्मत हार गया दोनों हाथ जोड़ कर खूब रोने लगा 
सब लोग वरूचक हैं सव उपहास करने में ही तत्पर है ये 
कर्म फल से तो स्वयं दुःखी था मेरे साथ उसको उपहास 
करने का क्या लाभ हुआ दो कदम पर ही फाटक था 
भाग्य हीन है दुःख प्रद अदृष्ट शेष है वोही हुआ उठकर 
जो फिर चलने का यत्न किया दूसरा हाथ दीवार को लगा 
फिर पीछे को हटने लगा यही दशा प्राणि मात्र की है। 
सारांश-जीवात्मा अज्ञान से अन्धा हुआ एक शरीर से शरी- 
रान्तरमें जाता आता रहता है मनुष्य जन्म मिला अब शा्र 
उपदंश करता है फाटक समीप है निकल जाओ परन्तु ये 
जीव भूलसे फिर उलटाही चला जाता है जन्म मरण के 
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वन्‍्धनसे मुक्त होना तो चाहता है परन्तु ऐसा भाग्य कहां ? 
टष्ान्त ४०-जन श्रुति है कि किसी समय एक वाद- 

शाह का वड़ाही समझदार वलिराम वजीरन्याय प्रिय पवित्र 
मन था उन के उपदेश किसी २ पुस्तकोंमें मिलते हैं किसी 
वातपर वादशाहसे कुछ अनवन हो गई वह उनके साथ कुछ 
अरूचि से बोलता था वलिराम परमेधरसे प्यार रखने वाला 
स्वभावसे ही सत्सड्ी था कभी २ सोचता थां कि अब इस 
व्यवहारकों छोड़ कर सव राजाओं का महाराज परमेश्वरकी 
नोकरी करनी चाहिए यही वात अच्छी है परन्तु बादशाह 
को ऐसे योग्य मन्त्री की बड़ीही आवश्यकता थी इस लिए 
उसको कुछ कह भी नहीं सकता था । एक दिन वलिराम 
जो दरार में गया तो वादशाह ने आने की आज्ञा न दी 
वलिराम ने कुछ देर तक प्रतीक्षा की फिर पूछने पर आज्ञा 
हुईं कि अभी ठहरो। इसके सुनते ही उसने तत्काल ही 
न सुध बुध की ली और न मड़ल की ली सुबह उठकर राह 
जड़ल की ली बे परवाही से समस्त ऐश्य को छोड़ दुनिया 
के प्रेम से नाता तोड़ थोड़ी दूर पर बृक्ष छाया में जा लेटा 
लोग अचम्भे में हैं । कोई पूछता है कि वलिराभ ने ऐसा 
क्यों किया किसी ने कहा वो पहले ही से साधु स्वभाव था । 
दूसरे ने कहा मनुष्य की प्रकृति विचित्र होती है क्‍या 
पता है किस समय किस की प्रकृति किधर को होजावे। 
ये विज्ञप्ति अति शीघ्र नगर में फेल गई दीवान मन्त्री 
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वादशाह को भी भेद ज्ञात हुआ, बादशाह मन में पछताने 
लगा कि मेरे अनुचित व्यापार से वलीराम ने ऐसा किया 
शीघ्र चल कर उस को फिर लौटा लाना चाहिये मन्त्रियों 
के सहित वांदशाह को जाते देख कर अनेक लोग साथ हो 
लिये जहां वलीराम आनन्द से लेटा था वहां पहुंच सब 
को आते देख कर वलीराम उठ बैठा शोक मोह शून्य प्रसन्न 
हृदय से कहा आओ मित्र वेठो बादशाह के साथ सव लोग 
खड़े ही रहे वलीराम को सम्बोधन करके वोदशाह कहने 
लगा कि बलीराम चल कर राज्य कार्य को सम्भालो इस 
वेष से जो तूने अरूत्यार किया है क्या लाभ है, उसने कहा 
अब इच्छा की परिसमाप्ति हैं बादशाह ने कहां कि गद्दी 
तकिए पर बेठते थे सहस्रों मनुष्य आज्ञा में रहते थे अब 
इस जंगल में जीवन विताना किसी ने पास न आना, यह 
कैसी छोटी वात है उसने कहा वादशाह ज्ञान नेत्र से देखो 
कि इस में कितना लाभ है जो मुझे कल दरबार में जाने 
की आज्ञा नहीं देता था आज वह अपने मन्त्रियों के साथ 
मेरे दरवार में खड़ा है इस वात के सुनते ही सब मनुष्यों 
के नेत्रों से आंसू भर आए | सारांश-सत्य है “जो तू उस 
का होरहे सव जग तेरा हो' ठीक है जो परमेश्वर के समीप 
होजाते हैं उनके पास फिर शोक मोह नहीं आते हैं । 
॥ इति सरल गति समाप्त ॥ 


मान्यमातिः 

१. पवित्र, विचित्र, ज्येट और सर्वेश्रेष्ट परमात्मा को पहचानों 
और उसकी ही उपांसना करो | 

२. प्रतिदिन उपासनाके अनन्तर उससे उसकोही मांगो नान्‍्यत्‌ | 

३. परमात्मा सदा सब को प्राप्त है। सदोष अन्तः करण 
में उसकी प्रतीति नहीं । 

७. शुद्ध मन से अल्प समय भी परमेश्वर का स्मरण सववे 
सांसारिक सुखों से अच्छा है । 

५, जो उस उपास्य का उपासक हो जाता है फिर समस्त 
संसार उसको अपनाता है । 

६. परमेश्रर के स्मरण से मृत्यु मर जाता और आत्मा 
संसार सागर से तर जाता है । 

७, वह तेरे पास है, तू उस को बाहर द्वृढ़ता है इस ही 
भूल ने तुझे भुलाया है । 

८. परमात्मा के ध्यान से लोक और परलोक दोनों का 
सुधार हो जाता है। 

£. परमात्मा का जिन को ज्ञान है उनको सर्व देव परहित 
चिन्ता का ध्यान है | 

१०. जिस एक के जानने से सव जाना जाता है वह यह 

ही एक तत्व है । 
११. गुप्त भेद सफलता की कुन्जी है विद्यमान भेद खेद 
की पुन्जी है अतः दिलका भेद जिगर को भी मत दो । 
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सनन्‍्मार्गदर्शंन 
जो उपदेश दूसरों को सुनाते हो उस को प्रथम अपने 
जीवन में लाओो । 
कहने की अपेक्षा करके दिखाना अति उत्तम होता है। 
जिस वात को तू अपने लिए पसन्द नहीं करता हैं 
उसको दूसरों के लिए पसन्द मत कर | 
जिस वातसे व्यर्थ चिन्ता हो उसको शीघ्र त्याग देना 
ही ठीक है । 
सच्चे मित्र की प्राप्ति से संसार के सब कारये सुगम होते हैं। 
ज्ञान पूर्वक दूसरे का सुधार करना ही सच्ची मित्रता है। 
जब दो दिल एक हो जाते हैं तव कठिन से कठिन 
काम को सरल वना लेते हैं । 
जो प्रतिज्ञा के पालन में तत्पर है वह ही पुरुष सत्‌ पर है 
प्रतिज्ञा भंग करने से मनुप्य का विश्वास जाता रहता है। 
परस्परके विवादसे मनुष्य समाज स्वाधीनता खो देता है 
यदि उपकार करने कौ सामथ्य नहीं रखता है तो 


अपकार मत कर | 


२३, 
२४, 


श्णु 


किसी के सामने किसी की निन्दा न कर क्योंकि 
निन्दा करना दोष है । 

लोभी पुरुष भलाई से टूर हो जाता है उस से कोई 
प्रेम नहीं करता है । 

जो शुभ कार्य करना चाहता है उसको अपने हाथ से 
कर पीछे की आशा इूठ है । 
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मन्यमति 3०७ 
उदारता उत्तम गुण है उसको हाथ से न छोड़ । 
मनुष्य शुभ कार्य में जितना देता है अन्त में उस ही 
को साथ लेता है । 
अन्याय का जो साथ देता है वह अन्त में रोता है। 
पक्षपात छोड़ कर आचरणा करना उन्नति का मागे है। 
अभिमानी पुरुष न्‍्याय-प्रिय नहीं होता है । 
सम्पत्ति में परमेधर का धन्यवाद ओर विपत्ति में 
सनन्‍्तोष करने से अन्तःकरणा पवित्र होदा है । 
उदार पुरुषकी संगति मनुष्य प्रकृतिको सरल बनाती है। 
कृपणता की आदत वुरी है, लोग प्रातः समय उस 
का नाम लेने में भी संकोच करते हैं । 
व्यथ व्यय उदारता में ओर मितव्यय कृपणाता में 
नहों गिना जाता है । 
मित्र की परीक्षा विपत्ति के समय ही होती है । 
ज्ञानके तुल्य कोई वस्तु संसार में पवित्र नहों वास्तव 
में यही सबका मित्र है । 
अज्ञान से बढ़कर मनुष्य का कोई अन्य शत्रु नहीं है 
यह सर्व सम्पत्ति का नाशक है। 
विपत्ति में जो साथ नहीं देते हैं वह सम्पत्ति में पाद- 
चुम्बन करते हैं । 
अच्छे सत्संग से मनुष्य अच्छा ओर कुसंग से बुरा 
बन जाता है। 
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सनन्‍्मार्ग दशन 


. मनुष्य दूसरों से कष्ट नहीं पाता है प्रत्युत अपने ही 


विकम से सताया जाता है । 

जेसा करेगा वेता भरेगा, चक्की में जेसा दाना डालेगा 
वेसा आटा मिलेगा । 

मेल से प्रत्येक कार्य में शक्ति आती है वेमेल से वह 
दूर हो जाती है । 

यथाथे में मनुष्य वही है जिसका मन पवित्र और 
भाव शुद्ध है । 

दुनिया की ममता वढ़ जानेपे परमेथर को भूल जाता है। 
जिस से कोई अपराध नहों हुआ वह पुरुष संसार में 
नहीं मिलता है । 

मनुष्य अपने दोष पर ध्यान नहीं देता है इस लिये 
परकीय दोष को देखता है। 

विना सोचे जो कार्य करता है वह पीछे पछताता है। 
बॉटकर खाना प्रभुभक्ति और अकेले खाना कम्बर्ती है 
मनुष्य जिस काम को उत्साह से करता है वह पूरा 
हो ही जाता है । 

पवित्र मन से अनि८ चिता नहीं हो सकती है । 
जिस काम को आज करना है उसको कल पर छोड़ना 
भूल है । 

माता पिता की सेवा करना सन्तान का मुख्य कतेव्य है 
बड़ों की इज्जत वरावर वालों से मुहब्बत और 
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ह मन्यमति ७0९ 
छोटों पर दया करने में वड़ा ही लाभ है | 
बुद्धिमान से अधिक आलाप न करके उस की वात 
को सुन, यह अच्छा काम है | 


, वस्त्र, शरोर और स्थान को स्वच्छ रखने से मन 


प्रसन्न रहता है । 


. गुरू और आचाये का मान्य करने से ही विद्या की 


प्राप्ति होती है । 


| यथाथ में गुरू वही है जो शिष्य की उन्नति में अपनी 


प्रसन्नता को देखता है । 

मनुष्य के दिल का हाल जानने के लिए उस का 
चेहरा ओर आचाये का स्वभाव पहचानने के लिये 
उसका शिष्यवर्ग दर्पण का काम देता है | 

बुद्धिमान अन्ध परंपरा में नहीं जाते प्रत्युत उस का 
सुधार करते हैं । 

पूर्वां पर विचार कर जो कार्ये करता है वह आराम 
पाता है और जो इससे उलटा चलता वह दुःख उठाता है 
तन्दुरस्ती के नियमों को ध्यान में लाकर उसके पालन 
करने में यत्र करना चाहिए यह अत्युत्तम वस्तु है। 
लगातार सुयत्र करने से सव काम सुधर जाते हैं और 
सुधरे हुए विगड़ने नहीं पाते हैं । 

दूसरों का उपकार करना ही अपना उपकार करना है । 
जिस मनुष्य को प्रतिष्ट की इच्छा हो वह औरों की 
प्रतिष्ठा करे । 


७१० . सन्मार द्शन ः 
६० चलते समय इधर उधर मत देखो, सीधी दृष्टि रक्खो। 

६६ जिसने अन्तर्विकारोंकों नीतलिया वही सच्चा विजयी है ! 
६७ वाहर के शत्रुओं का हमला धनादि पर होता है थ्रौर 

क्रोधादि धर्म पर आधात करते हैं । 


६८ अमानत में ख्यानत करना पाप है जो करता है वह 
अपन। शत्रु आप है । 


६६ संसारमें समझसे काथ करो अंतर्म कोई किसीका साथी नहीं । 
७० लोक हित के लिये मनुप्य धन को अथवा समय को दे। 
७१ लोभ के कारण धन को और लाभ के कारण समय 


को नहीं देता है। 
२ लोकपरलोक दोनोंका सुधार सज्जनसमागमसे होता है । 
७३ काम, क्रोध, लोभ, मोह और अहंकार वढ़ जाने से 
मनुष्य के विचार अपवित्र हो जाते हैं । 
७४ कामकी दी प़िसे मनुष्यकी द॒ृश्टमं दोष उत्पन्न होजाता है । 
७५ क्रोध की अधिकता से मनुष्य हिताहित को भूल जाता है 
७६ लोभ की वृद्धि से मनुष्य प्रत्येक पाप को कर पाता है 
७७ मोहके वढ़जानेसे मनुष्य अपने कत्तेव्यसे पतित हो जाता है। 
७८, अहंकार परमेश्वर प्राप्ति में विश्न कारी है । 
७६ सेवा भाव मनुष्य को ऊचा उठाता और उसको सर्व 
प्रिय बनाता है । 
८० संसार को जितना वढ़ाओो उतना वढ़ जाता और 
घटाने से घट जाता है । 
८१ समस्त संसार परिवर्तन स्वभाव है इसमें अधिक दिली 
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मन्यमरतति 3११ 
की लगावट से दुःख ही होता है । 
मृत्यु अनिवाय अवश्यम्भावी और हटाने से हटती 
ओर भूल जाने से भूलती नहीं फिर भी मनुष्य उस 
से डरता है यह ही आश्चय है। 
८३ जोश वा होश और होश वा जोश से मनुष्य 
समर्थ बनता है। होश वे जोश और जोश वे होश से 
दुःख बढ़ जाता है । 
शरीर दुर्वल होता जाता है ओर तृष्णा वलवती होती 
जाती है क्या विचित्र वात है। 


| युवावस्था में जो संभल जाते हैं वही संसार को बनाते हें 
८६, 


जवानी का उत्साह और वृद्धां का अनुभव जहां यह 
दोनों नहीं फिर उस समाजका सुधार होना कठिन है। 
उसी जाति का चमकता है सितारा, सदाचार जिस 
की सदा हो प्यारा । 

स्‍्वाधीनता परस्परके मेलमें है, शक्ति की वृद्धि मेल 
के खेल में है । 

दुःख में साथी हाना सर्वोपरि काम है । 


| मंद वही कहलाता है जिसके दिल में दर्द है । 
&१ 


जिसको अपने बाहूबल पर भरोसा है वह दूसरों के 
हाथों की ओर नहीं देखता है । 
आनेवाली संतान के सुधार में देश का उद्धार होता है 


€ ३ समय की परीक्षा का जिसको ज्ञान है वही पुरुष महान्‌ है । 


७१२ सन्‍्मागगं दर्शन 

8४, ऐश्वयय में परमात्मा को भूल जाना, परिश्रम करने में 
हिचकचाना, सेवाभाव में सुस्ती को लाना, व्यथ्थ बातों 
में समय का जाना, वात २ में रोष को दिखाना 
दारिद्रयता के चिह है । 

€० सूर्योदय तक सोना, उद्योगी न होना, असमय में खेत 
को वोना, मलिन वस्त्रों की न धोना, यह नियम 
ऐश्र्य के नाशक हैं । 

६६, बढ़कर वाते करना, मन्दकर्मों से न डरना, अल्प- 
लोभ के कारण परस्पर लड़ना, एक ने दूसरे को 
गिरानेके लिये मध्यमें पड़ना यह नियम उन्नतिमें वाधक हैं 

६७. मनुष्य को भूल जाने का तो स्वभाव है परन्तु उस 
का सुधार न करना भारी कुत्सित भाव है । 

£८ गिर जाना तो किसी अनिष्ट कम का फल है परन्तु 
गिर कर न संभलना भारी पाप है । 

8६. जो प्रमाद में फंस कर पुनः संभल जाते हैं वह मेघ 
से युक्त हुए चन्द्र के समान प्रकाश में आते हैं । 

१००, दूसरे को धोखा देना पाप है किसी के धोखे में 
आना मूखंता है दोनों से बचना चाहिए । 

१०१ जो किसी की सामने आकर प्रशंसा करता है वह चालाक 
और जो अपनी प्रशंसा सुनकर खुश होता है वह वे 
- समझ है दोनों का त्याग देना ही ठीक है । 


# इति सन्‍्माग दर्शान समाप्त % 


